vastoshaya Prețul este de rublă ESEURI DIN ISTORIA FILOZOFIEI Gg eu ■?* \ I cl r k- BIBLIOTECA Departamentului PvrysEago „“”■” „ ! " Edakago) Retipărire din Buletinul Universității din Tipărită prin hotărârea Consiliului Universității din St Vladimir Prefaţă Mai mult de jumătate din cărțile oferite acum publicului sub titlul: „Eseuri din istoria filosofiei” au fost publicate în urmă cu doi ani în „Știrile Universității din Kiev” Boala și alte circumstanțe i-au întârziat finalizarea, ceea ce abia acum este gata Considerăm că este necesar să spunem un cuvânt sau două despre planul cărții Conținutul său aparține științei, purtând numele istoriei filozofiei, dar nu implică deloc apariția întregului și complet curs al acesteia Autorul a avut în vedere, ca să spunem așa, o tratare episodică a acestei zone Fiecare secțiune, ca și cea propusă acum, va reprezenta ceva independent, independent de ceilalți De aceea această carte are un titlu dublu Un general: „Eseuri din istoria filozofiei”, legând-o cu alte departamente care pot apărea, un altul particular: „Conceptul filosofiei și istoria filosofiei Filosofia orientală”, care îi aparține ca operă independentă și fără legătură Ajutoarele pe care le-am folosit în această lucrare și pe care le voi folosi în alte scrieri similare pot fi împărțite în patru categorii: Câteva, după părerea mea, în prezent cele mai bune cursuri generale de istoria filosofiei, precum, de exemplu, Erdmann (Eduard, Johann), Iberweg, Dühring, Weber, Fullier ') Toate, sau cele mai importante și mai bune, lucrările filozofilor înșiși expuse Cele mai bune lucrări referitoare la secțiuni întregi mari ale istoriei filozofiei, cum ar fi Zeller (despre istoria grecilor !) Vezi observațiile despre aceste lucrări în § , IV filozofie), Shtbkl (după medieval), Kuno-Fischer, Windelband (după nou), etc În cele din urmă, eseuri separate despre orice filosof sau despre orice sistem, sau punct al sistemului, sau anumită întrebare etc Cu toate acestea, lucrările din toate categoriile vor fi întotdeauna indicate de noi, așa cum s-a făcut în § sau , și uneori într-o notă sub text, de exemplu la pagina Referințele sau indicațiile noastre vor fi făcute întotdeauna de noi numai la acele lucrări sau articole pe care noi înșine le-am studiat, citit, privit, într-un cuvânt, la acele lucrări cu care suntem suficient de familiarizați La rubrica de aplicații plasăm astfel de obiecte care, în conținutul lor, nu constituie un element necesar al istoriei filozofiei, dar totuși îi alătură și îi clarifică subiectul și conținutul În plus, conținutul anexelor este în primul rând proprietatea noastră Exprimăm în ele păreri și opinii, fie în întregime, fie parțial, care au făcut obiectul unor îndelungate ezitări și reflecție, și am preluat în final de la noi formularea acestora pe care cititorul o va găsi în anexe Acum sperăm să începem prelucrarea filozofiei grecești Munca noastră pentru studenții din universități sau academii poate servi drept ghid pentru studiul istoriei filozofiei În acest scop, conținutul său este prezentat în două fonturi Mare (picero) imprimat cel mai necesar și mai important, mic (corpus) necesar, dar nu atât de necesar A Kozlov august ERORI (pe care cer cu umilință să fie corectat înainte de a o citi) Pagină Linia Tipărit: trebuie să fie: sus APLICĂ APLICA caz de încredere predicat predicat de jos obține obține t Conceptul de filozofie § La începutul studiului istoriei filozofiei, ar trebui în primul rând să se pună problema conceptului de filosofie, sau să se întrebe: ce este filosofia? Dar de îndată ce exprimăm prima parte a definiției filozofiei: „filozofia este o știință * , cum va trebui să ne oprim în mintea opiniilor care neagă faptul, existența filozofiei ca știință, şi chiar posibilitatea unui asemenea fapt Această oprire va fi utilă chiar și prin aceea că ne va conduce în mod firesc la o definiție completă a subiectului filosofiei Opiniile care resping filosofia pot fi reduse la două clase: A) scepticismul absolut, afirmând că nu există cunoaștere sau știință și, prin urmare, nici filozofie ca știință Această opinie nu este deloc periculoasă pentru filozofie, deoarece, în primul rând, în prezent nu există reprezentanți noti ai ei, în al doilea rând, ea amenință în mod egal toate științele și, în al treilea rând, formula sa strictă, în contradicția sa internă, își conține deja infirmarea în sine Cine spune: nu există cunoaștere, eo ipso afirmă că știe că există cunoaștere A nega existența a ceva este posibil doar atunci când înțelegi ceva prin cuvântul corespunzător celui respins sau ai o idee despre el Dar conceptul de cunoaștere și, în consecință, posibilitatea de a-i afirma sau de a nega existența în mod semnificativ, poate fi avut doar atunci când cineva are cunoaștere, adică atunci când este conștient de existența ei: căci dacă ar exista o singură ignoranță, atunci nu numai că nu există nicio judecată sau nu ar putea exista nici un gând de cunoaștere, dar în general nu ar exista nici un gând și propoziții care să aibă sens C) Scepticism relativ, recunoscând într-un anumit sens existența cunoașterii și a științelor, dar respingând posibilitatea filozofiei ca știință Această direcție este acum destul de comună și are adesea reprezentanții ei de oameni de știință cunoscuți din științele speciale, în special cele naturale Argumentul lor principal împotriva filosofiei este că tot ceea ce este cunoscut este distribuit între științele individuale în așa fel încât să nu mai rămână nici un obiect pentru filozofie Nu este inutil să facem următoarea remarcă despre scepticismul relativ: în primul rând, când se contrastează direct ca o tendință care neagă filozofia în sensul unei științe speciale, o tendință care o recunoaște, el se numește (cu rare excepții) nu scepticism , dar diverse alte nume, în principal pozitivism În al doilea rând, în atitudinea sa negativă față de filosofie, rareori folosește în mod direct termenul de filozofie, dar îl neagă sub termenul de metafizică Se întâmplă chiar ca acest scepticism însuși să recunoască termenul: filozofie, și se opune filozofiei = metafizică, ca „filozofie științifică” În sfârșit, există încă o formă rară de respingere a filozofiei ca știință, identificând-o cu arta § Vom încerca acum să evidenţiem diferitele puncte care, presupunând existenţa cunoaşterii, conduc la necesitatea filozofiei ca tip special de cunoaştere Această indicație este în același timp o infirmare a unui scepticism relativ ) Punctul de plecare al filosofiei este de la faptul existenței cunoștințelor sau științelor speciale Dacă există cunoștințe separate sau științe speciale, fiecare având propriul subiect special, atunci se pune firesc întrebarea despre cunoașterea în general și despre posibilitățile sale Întrebarea este: ce se știe în toate științele, sau care poate fi obiectul cunoașterii în general și cum este cunoscută, sau cum se desfășoară cunoașterea în general Ajungem și noi într-un mod diferit Fiecare știință, care tratează un anumit subiect, nu poate ridica și rezolva problema subiectului cunoașterii în general și a esenței științei *) Aici nu trebuie confundată știința specială cu o persoană învățată, un specialist Desigur, toată lumea, ca persoană, ca cunoscător, dar nu ca specialist, poate avea orice concept de cunoaștere în general și bunici ai cunoștințelor speciale despre cutare sau cutare subiect și să investigheze elementul identic în toate științele, și anume, principiile și formele generale ale oricărei cunoștințe sau ale oricărei științe Această cercetare este sarcina unei științe speciale numită filozofie și asumată de orice știință specială Prin urmare, din punctul de vedere al existenței unor științe particulare, filosofia este știința științei, a cunoașterii în general sau scientologia ) Punctul de plecare pentru filozofie este de la faptul existenței unor discipline speciale ale științelor speciale Fiecare știință specială are propriul ei subiect special, iar acest lucru implică faptul că fiecare știință își poate distinge clar subiectul de alții și, ca să spunem așa, să cunoască limitele Diferența dintre subiectele științei este posibilă numai atunci când există ceva în comun între ele Aceasta înseamnă că delimitarea disciplinelor științelor, fără de care existența Științelor Speciale este imposibilă, merge mână în mână cu recunoașterea identității dintre aceste discipline Acest lucru comun pentru multe subiecte diferite conectează tskh într-un singur concept al lumii și stabilește o știință specială care studiază subiectele științelor speciale în acest sens, în care lumea constituie lumea Din acest punct de vedere, filosofia este știința lumii, ca fiind, sau un păianjen despre toate subiectele științelor speciale din punctul de vedere al identității lor și aparținând unui singur întreg Un caz particular al acestui punct de plecare este faptul existenței a două grupe de științe și anume: științe despre obiectele materiale care ocupă spațiul și obiectele spirituale care nu-l ocupă sau științe despre spirit și științe despre corpuri În același timp, diferența dintre obiectele spirituale și cele materiale ridică problema posibilității de a le reduce la un început și a unității în existența lumii Din acest punct de vedere, filosofia este știința unității, conexiunii și relației reciproce dintre spirit și materie a fi, ca să spunem așa, un filozof Așadar, specialiștii în științe neagă filozofia, nu ca specialiștii, ceea ce ar fi la fel de imposibil, precum este imposibil ca fiecare dintre ei, stând în propria sa zonă specială, să nege alte domenii, dar tot așa, oameni filosofi, deși ei nu sunt conștienți de acest lucru filozofarea lor (totuși, adesea foarte vagă) patru h) Punct de plecare către filozofie prin principalele CONCEPTE (ontologice) Fiecare știință, la începutul ei, folosește în mod necesar concepte pe care nu le explică ea însăși și pe care sensul și semnificația le presupun a fi cunoscute și fără nicio dificultate Așa este, în primul rând, conceptul de ființă și apoi altul, papr , conceptul de forță, cauză, schimbare, spațiu, timp, mișcare, subiect, obiect, lucru etc Din acest punct de vedere, filosofia este o știință care studiază natura, originea și semnificația conceptelor de bază asumate de științele private Studiul filozofic al acestor concepte este cu atât mai necesar cu cât, în sensul în care sunt folosite de științele particulare, pot exista contradicții care se extind la întregul conținut al științelor care includ aceste concepte Din cele mai vechi timpuri, filozofii (Eleieni, sceptici, Hume, Kant, Herbart etc ) au observat astfel de contradicții, de exemplu, în conceptele de ființă, mișcare, cauză, forță, materie, subiect etc Sarcina filozofiei din acest punct de vedere este de a elimina contradicțiile din conceptele de bază și, în același timp, din întregul conținut al științelor Pentru un exemplu de contradicții în conceptele de bază, să luăm conceptul de materie Știința naturii, în explicarea fenomenelor din corpuri, trebuie să ajungă la presupunerea că materia constă din ultimele elemente sau particule numite atomi A reduce toate fenomenele din natura materială la acțiunea mecanică a atomilor și mișcarea lor este idealul naturii Dar, în același timp, nu tratează problema esenței acestor atomi, a existenței lor efective, a posibilității de a acționa unul asupra celuilalt Între timp, conceptul de atom conține contradicții și dificultăți, care, în cele din urmă, îmbrățișează toată știința naturii Conform conceptului său, atomul este ceva indivizibil, absolut impenetrabil și neschimbător Dar exact în același mod, în conceptul de atom se află o figură, adică extensie și, în consecință, și divizibilitatea și, bineînțeles, divizibilitatea la infinit; această divizibilitate nu poate fi permisă, pentru că atunci extinsul ar consta din ultimele părți, care nu sunt extinse Pe același concept de atom, este imposibil să admitem că nu au figuri, sau că nu sunt extinse în sine, întrucât atomii neîntinși nu pot fi impenetrabili, căci impenetrabilitatea nu înseamnă altceva decât că impenetrabilul își ocupă propriul său spațiu , nepermițând ca acest spațiu să fie ocupat de cinci sau altele La fel, în conceptul de atom se află și dificultatea de a deduce posibilitatea acțiunii lor unul asupra celuilalt și, în consecință, mișcarea, dificultate pe care știința naturii o evită acceptând această mișcare fără nicio justificare a posibilității ei Această dificultate constă în faptul că impenetrabilitatea unui atom este de neconceput fără ideea că alți atomi se mișcă deja; prin urmare, o încercare de a deduce posibilitatea de mișcare a atomului din natura sa ar fi o petitio principii Aceste dificultăți, legate de extinderea și impenetrabilitatea atomului, încearcă să ocolească teoria dinamică a atomului, care este absolut simplă și este doar un punct matematic, centrul forțelor Dar acest concept prezintă și propriile sale dificultăți, deoarece odată cu el impenetrabilitatea și mișcarea corpurilor date în experiment *) devin de neînțeles Deci, în raport cu conceptele de materie și atom, filosofia trebuie să le supună unei astfel de prelucrări încât să fie de imaginat fără contradicții și dificultăți și să transforme rezultatele științelor naturale în conformitate cu această prelucrare ) Punctul de plecare pentru filozofie este faptul nevoilor diverse ale omului în general și morale în special Nevoile noastre variate ne pun în contact cu cele mai variate subiecte și nu pot fi satisfăcute decât prin cunoașterea științifică a legilor aferente acestora Este necesar ca satisfacerea nevoilor individuale să nu se ciocnească și să interfereze una cu cealaltă, ci să fie unită armonios Acest lucru necesită, de asemenea, cunoașterea legăturii dintre diversele lucruri și a legilor cărora le sunt supuse Această legătură este subiectul filosofiei, care, din acest punct de vedere, este știința legăturii tuturor fenomenelor lumii, care constituie un domeniu pentru activitatea practică a omului În același mod, indică filosofia și activitatea morală a unei persoane Esența conștiinței morale constă în faptul că îi cere individului să împlinească în lume și să trăiască viața potrivită Prin însuși conceptul său, ceea ce se datorează nu este un pro- !) Pentru a evita diversele dificultăți în ultima vreme, fizicianul englez W Thomson (vezi „Despre ultimele progrese în cunoașterea fizică Theta Sankt Petersburg ”) a adoptat „atomi asemănătoare vortexului” speciali, dar o fac să nu reziste criticilor (Vezi Vierteljahrsschrift fur wis-senschaftliche Philosophie, Jahrgang, articolul lui Lasswitz: Ueber Wirbelatome und stetige Raumerfiillung) d'ukt a cauzalităţii naturale mecanice, dar există o chestiune necondiţionat excepţională a unei persoane care este conştientă de o cerinţă morală, astfel încât într-un act moral o persoană introduce în lume ceva ce nu intră în cursul natural al fenomenelor a lumii Cum este posibilă o astfel de relație a individului cu lumea sau cum este posibil un act moral? Această întrebare poate fi rezolvată doar de filozofie, care din acest punct de vedere este știința lumii ca domeniu pentru activitatea morală liberă a omului § O definiţie completă a filosofiei din toate punctele de vedere de mai sus Filosofia este știința lumii, cunoașterea ei și relația ei cu subiectul cunoaștere formă de filozofie Forma filozofiei, ca orice altă știință, este un sistem de concepte și judecăți justificate logic Această definiție concisă epuizează conținutul filosofiei din toate punctele de vedere esențiale asupra acesteia Este știința lumii ca obiect existent și cognoscibil În acest sens, îi revine sarcina de a investiga esența lumii, legile cărora le este supus procesul lumii, scopul și sensul acestui proces Din punctul de vedere al subiectului cercetător, filosofia este știința științei (scientologia), sau a cunoașterii, a posibilității sale în ființă și a legilor sale universale Din aceste două puncte de vedere, filosofia apare sub forma unor pași inseparabili unul de celălalt: metafizica și teoria cunoașterii, și poți fi numit acum printr-unul, apoi cu alt nume, în funcție de momentul dezvoltării ei Orice sistem filosofic colectează și indică inițial faptele cunoașterii (darea lumii cognoscibile), apoi trece la metafizică sau la presupunerea (ipoteza) despre esența lumii și apoi prin această ipoteză verifică această cunoaștere, adică teoria cunoaşterea trece în metafizică, iar aceasta, la rândul ei, din nou în teoria cunoaşterii Din punctul de vedere al relației lumii cu subiectul cunoaștere și care acționează, filosofia este din a treia latură, bazată pe primele două laturi, și anume ca etică, adică doctrina idealului corespunzătoare esenței metafizice a lumea * Această latură etică a filosofiei este indicată în principal prin însuși termenul: filozofie După traducerea din greacă, înseamnă: iubire de înțelepciune, înțelepciune Cuvintele grecești: chouo ?, touia (înțelept, înțelepciune) au fost folosite în sensul cunoașterii despre cel mai bun niyah public sau de stat, arte etc ) Sensul practic al acestor termeni a trecut și într-un cuvânt compus: „piXcaoșia, iar în ea antici au prevalat în general asupra teoreticului Deși în timpurile moderne termenul: filozofie, este înțeles mai mult ca o știință, sau cunoaștere teoretică, dar totuși, chiar și acum conținutul acestei științe, mai mult decât conținutul altora, este legat de ideea aplicării sale practice la viata, si anume, la forma sa cea mai inalta, viata morala Suma totală a componenței de bază a sistemului filosofic menționată mai sus din teoria cunoașterii, metafizica și etica îi aparține, sub formă de ramificații, discipline speciale în care subiectele tuturor celorlalte științe pot fi considerate din punct de vedere filozofic Aceste discipline sunt cunoscute în știință sub diferite denumiri, de exemplu filozofia naturii, filosofia istoriei, filosofia dreptului, filosofia matematicii, filosofia fizicii sau chimiei, filosofia limbajului etc Uneori, în unele sisteme filozofice, de exemplu, la Hegel, au existat încercări de enciclopedii întregi ale unor astfel de discipline Posibilitatea acestora este justificată de faptul că în fiecare știință există o întrebare mai înaltă pe care nu o poate rezolva singură, și anume: problema propriilor principii și concepte de bază Acestea sunt în matematică întrebări despre mărime, număr, spațiu, timp, mișcare, în fizică întrebări despre forță, cauză, fenomen, materie, în științele istorice întrebări despre schimbare, proces, dezvoltare, în problema juridică a dreptului etc orice știință poate intra în filozofie, ceea ce se întâmplă de fapt cu niște oameni de știință speciali, de exemplu, Haeckel filosofează, părăsind zoologia, Geiger, părăsind știința limbajului etc În sprijinul celor spuse, să cităm opinia lui Wundt: „Peste tot în domeniul științelor private apar întrebări filozofice Teologia științifică caută energic bazele unui sentiment religios, care dă religiei un loc nu în afara, ci în interiorul ideea filozofică a lumii Științele sociale încearcă din ce în ce mai mult să rezolve întrebările care privesc societatea umană pe baza unor principii generale și pe baza rațiunii Istoria încearcă să pătrundă în condițiile de bază date în natură și civilizație, faptele istorice și să le găsească necesitatea interioară Din filologie ia naștere știința lingvisticii comparate, care vine neapărat la întrebări despre natură, origine În dezvoltarea limbii Aceste întrebări, care ne conduc direct la psihologie, conțin în același timp problemele unei filozofii speciale a limbajului Și mai ales filosofia a pătruns în domeniul științelor, care de curând i-au fost atât de străine, și anume, în domeniul științelor naturii Aceste științe m-au condus chiar eu, aproape împotriva voinței și conștiinței mele, la ocupația filozofiei Până de curând, potrivit lui Wundt, nu numai pentru explicarea fiecărei domenii a fizicii, pentru gravitație, lumină, căldură, electricitate s-au creat principii speciale, dar chiar și pentru fiecare dintre aceste grupuri de fenomene a fost o teorie specială a materiei Necesar Dar odată cu noua teorie mecanică a căldurii, o unitate de explicație a devenit posibilă pentru marea majoritate a fenomenelor fizice și chiar unificarea chimiei cu fizica îmbrățișând viitorul cel mai îndepărtat, ei ating o problemă importantă despre soarta viitoare a universului În teoria biologică a evoluției, ei argumentează dacă și cum utilitatea aparentă a produselor organice ale naturii poate fi reconciliată cu cauzalitatea lor strictă; iar această dispută cu greu poate fi rezolvată satisfăcător până când analiza filosofică nu este aplicată din nou ideilor de cauză și scop „Nu numai diferite ramuri ale științelor experimentale duc la filozofie, dar nici matematica însăși nu ar putea scăpa de influența timpului Și în ea fie încearcă, prin intermediul speculațiilor transcendentale, să ajungă la conceptul de spațiu mai general și mai eliberat de cătușele percepției senzoriale, fie supun principiilor foarte generale ale mecanicii, această bază a oricărei explicații științifice a naturii, la o nouă critică” (vezi articolul lui Wundt din Vevey Philosoppique „Mission de la philosophie dans le temps present”) (Despre motivele existenței multor sisteme în filosofie și despre posibilitatea eliminării lor, vezi Anexa ) Conceptul de istorie a filosofiei § Viziunea asupra istoriei filozofiei, ca ştiinţă, depinde de conceptul pe care îl are istoricul despre subiectul şi sarcinile filozofiei însăşi În consecință, istoria filozofiei reflectă două tendințe esențial diferite și anume: a) o tendință care neagă filosofia sistematică și b) o tendință care o recunoaște O atitudine negativă față de filozofie ca știință poate fi exprimată în istoria filozofiei fie direct, fie indirect Ea se exprimă direct într-o direcție sceptică, care vede în istoria filozofiei istoria erorilor minții umane Pentru el, istoria sistemelor filosofice este o confirmare â posterieri a propoziţiei despre imposibilitatea cunoaşterii filozofice; și cu cât forțele mentale ale creatorilor acestor sisteme erau mai puternice, cu atât mai strălucitoare și mai concludentă această confirmare O atitudine indirect negativă față de filozofie ca știință este exprimată în direcțiile științifice sau empirice și eclectice ale istoriei filosofiei Însuși istoricul învățat nu recunoaște și nu aparține niciunui sistem de filozofi El este indiferent față de toate și le recunoaște doar ca fapte istorice, curioase ca încercările minții umane de a rezolva întrebări foarte interesante și importante Prin urmare, sarcina istoricului învățat este de a colecta aceste fapte în cea mai exactă, autentică și detaliată formă posibilă Critica folosită de savantul istoric este în primul rând filologică, restabilind textul exact (față de cele antice) și sensul exact!) al propozițiilor filosofilor Critici despre adevăr d) Acest lucru este chiar relativ nou, după cum arată Filologia modernă a lui Kant În general, un istoric instruit nu poate avea aceste prevederi și relația lor reciprocă în stabilirea adevărului filosofic, deoarece ea nu are un criteriu pentru asta, adică un adevăr filosofic recunoscut de el în niciun sistem La fel, el nu poate avea un criteriu pentru relația sistemelor din punctul de vedere al dezvoltării adevărului filosofic în timp, pentru că iarăși nu există acel adevăr care să poată fi înțeles ca dezvoltat și clarificat în succesiunea istorică a sisteme Din punctul de vedere al istoriei învățate a filosofiei, toată filosofia se reduce la istoria ei, iar aceasta din urmă este posibil să extragă și să extragă complet din operele filozofilor cele mai importante locuri care le caracterizează viziunea asupra lumii În ceea ce privește eclectismul din istoria filozofiei, în ciuda recunoașterii sale exterioare a sistemului filosofiei, el îl neagă totuși în esență Eclectismul constată că toate sistemele conțin ceva adevărat și încearcă să aleagă acest adevărat și să-l combine într-un singur întreg Dar acest întreg este așa doar în aparență, mecanic; pentru întregitatea adevărată, logică, îi lipsește unitatea atot-obligatorie, principiul, ideea de bază, care pătrunde de obicei într-un sistem filozofic real Din acest motiv, istoricul eclectic, în cea mai mare parte, oprește și subliniază acele prevederi ale sistemelor expuse pe care le simpatizează și le plac Dacă istoricul învățat nu are absolut niciun criteriu pentru o evaluare critică a sistemelor filosofice prezentate, atunci istoricul - eclectism, acest criteriu, în subiectivitatea și hazardul său, este arbitrar și nu poate servi ca bază atât pentru o evaluare completă, cât și pentru o evaluare completă a sistem din partea adevărului său filosofic și pentru a-și stabili locul și semnificația în dezvoltarea istorică a acestui adevăr Astfel, din punct de vedere al eclectismului, istoria filosofiei se va reduce la extragerea unor locuri alese, la discreția istoricului, din scrierile filozofilor Tendința care recunoaște filosofia sistematică vede în istoria sa o dezvoltare care duce la sistemul de care se ține istoricul El priveşte schimbarea sistemelor ca la eforturile naturale ale minţii umane de a rezolva problemele filosofiei şi recunoaşte adevărul nu în nicio parte sau poziţie separată a sistemelor, ca eclectist, în fiecare sistem întreg, deşi consideră acest adevăr nu complet, sau neclar, sau amestecat cu iluzii Aceste imperfecțiuni ale fiecărui sistem și, în general, diferențele și contradicțiile lor unsprezece El se explică unul altuia nu prin imposibilitatea subiectului filozofiei, ci prin circumstanțele istorice ale apariției sistemului la un moment dat, într-o societate dată și la persoane date cu proprietăți individuale diferite Istoricul care recunoaște filosofia sistematică are criterii de evaluare critică a sistemelor atât în ceea ce privește abordarea lor față de adevărul filozofic, cât și în ceea ce privește locul pe care îl ocupă în dezvoltarea acestui adevăr: acest criteriu este sistemul pe care istoricul însuși îl recunoaște De aici putem concluziona că adevărata istorie a filozofiei are ca sarcină să restabilească procesul de dezvoltare a adevărului filosofic și să găsească legea acestui proces În ceea ce privește relația dintre istoria filosofiei și cunoașterea filosofică în general, atunci, presupunând că aceasta a fost elaborată cu respectarea tuturor cerințelor metodologiei logice generale și a metodologiei speciale a științelor istorice și filozofice, este un necesar condiţie pentru progresul în continuare al filosofiei Istoria filozofiei poate servi pentru mintea filozofatoare ca cea mai sigură indicație atât a erorilor pe care trebuie să le evite, cât și a drumului pe care este cel mai probabil să facă următorul pas în dezvoltarea adevărului filozofic Apartenența istoricului la orice sistem filosofic nu îl împiedică câtuși de puțin să fie imparțial și obiectiv în expunerea și evaluarea altor sisteme și, în general, să îndeplinească toate cerințele unei metodologii speciale, atât științe istorice cât și filozofice Cerințele care i se pot face istoriei filozofiei, ca știință istorică și în același timp filosofică, pot fi exprimate pe scurt în felul următor În primul rând, istoricul - filozoful femeile să studieze, să înțeleagă pe deplin și să asimileze principalele principii de bază și dezvoltarea lor în sistemul unuia sau altuia filozof; pentru a face acest lucru, el trebuie să fie capabil să adopte cu strictețe punctul de vedere al filosofului, ca să spunem așa, să-l experimenteze în sine și să aibă în vedere constant mintea și sistemul, și nu doar o literă El trebuie să fie capabil să distingă din masa scrierilor unui filozof sau a unei întregi școli acele lucrări sau acele locuri din ele care servesc ca expresie cea mai strălucitoare și mai clară a acestui spirit și să facă din ele centrul expunerii și interpretării sale sistemul O astfel de înțelegere corectă „Spiritul” şi esenţa sistemului filozofic îi oferă posibilitatea de a beznri teribilă* evaluare incorectă a acestuia Istoricul nu ar trebui să încerce Niastado, pune-ți sistemul într-o lumină favorabilă în detrimentul 'l perfecțiunea și erorile sistemelor altora El nu trebuie să surprindă erorile și inconsecvențele sistemelor, care decurg din stări de spirit accidentale, prejudecăți etc , slăbiciuni ale filosofilor și nu decurg din principiile sistemului; acest lucru este cerut de la istoric atât de cea mai înaltă imparțialitate, cât și de adevărul însuși al sistemului pe care îl recunoaște, căci sistemele filozofice nu se luptă cu oamenii, ci cu sistemele și se opun între ele nu unele particularități, ci cele mai importante și esențiale, adică , începuturile sale de bază Dar problema unei evaluări istorico-filosofice corecte nu este în niciun caz epuizată de critica negativă; istoricul trebuie să găsească și să pună în evidență adevărul care se află în fiecare sistem și care justifică apariția lui în seria istorică de momente în dezvoltarea unuia și aceluiași adevăr filozofic, apoi să arate care a fost insuficiența (incompletitudinea sau ambiguitatea) a adevărul sistemului evaluat și modul în care această insuficiență a fost motivul pentru următorul moment de dezvoltare Istoricul, care aparține el însuși unui sistem de filozofie, care pentru el este cea mai înaltă fază a dezvoltării adevărului filosofic cunoscut de el, trebuie neapărat să fie conștient de solidaritatea și rudenia sa cu toate sistemele istorice, pentru adevărul lor și adevărul sistemul lui este unul și același; și diferă doar prin gradul de completitudine și claritate a realizării lor în conștiința umană Evident, o istorie a filosofiei care să satisfacă aceste cerințe este posibilă doar pentru un istoric care are o înaltă dezvoltare filozofică și maturitate de gândire Studiul istoriei filozofiei în fiecare caz și pentru toată lumea este util în următoarele privințe Aducându-ne în contact și comuniune cu minți mari, sentimente înalte și dispoziții ale filosofilor, istoria filozofiei contribuie la dezvoltarea forțelor noastre spirituale și la creșterea nivelului nostru mental și moral Și legătura reciprocă a tuturor curentelor vieții istorice, sistemele filozofice au fost totuși create și dezvoltate sub influența mai mare sau mai mică a mediului în care au trăit filozofii și, prin urmare, esența celor mai generale și prescurtate expresii și formule ale spiritului și starea de spirit a epocii contemporane, prin urmare, servesc foarte bine o sursă istorică importantă pentru înțelegerea ei Întrucât cel mai extrem sceptic nu poate nega că sistemele filozofice au avut întotdeauna o influență semnificativă asupra conceptelor de morală, juridică, religioasă etc , istoria filosofiei este necesară și pentru a clarifica aceste aspecte ale vieții spirituale a omenirii Mai departe, un studiu atent și serios al istoriei filozofiei va conduce pe toată lumea, poate cu excepții nesemnificative, la faptul că el, într-o măsură mai mare sau mai mică, va adera la una dintre viziunile și temele filozofice asupra lumii va avea ocazia să privească diversitatea infinită a lumii și a vieții ca un întreg unic și să înțeleagă cumva sensul și semnificația acestui întreg Chiar dacă, împreună cu scepticii, presupunem că în acest fel va dobândi o amăgire obiectiv superfluă, atunci aproape nimeni nu va nega că o astfel de amăgire are o valoare subiectivă nu mică, extinzând aria conștiinței noastre și crescând în ochii noștri puterea puterilor noastre cognitive § Vom indica acum exemple de scrieri despre istoria filosofiei din diverse puncte de vedere Printre antici, ca exemplu de direcție științifică, îl putem pune pe Diogenes Laertius, un scriitor al secolului al III-lea conform R X și păreri ale unor filosofi celebri în cărți , colecția sa completă, aparent merită multă muncă, diverse materiale legate de filosofi și de învățăturile lor, împrăștiate în scrierile multor scriitori timpurii care nu au ajuns până la noi Dar, remarcandu-se prin completitudinea ei, opera lui D L reprezinta doar materie prima, la care critica istorica nu i s-a aplicat deloc Părerile contradictorii sunt atribuite aceluiași filozof;' aceleași zicale către mai mulți; gravul se amestecă cu anecdote goale; biografiile și sistemele filozofilor din direcții diferite sunt atașate unele de altele aleatoriu și fără nicio legătură internă Un exemplu de tendință eclectică în rândul anticilor poate fi: fara locuri alese, opinie si regula!'' opera lui Stobey, care a trait in secolul al V-lea dar R X Un exemplu de tendință sceptică în istoria filozofiei în rândul anticilor pot fi lucrările lui Sextus Empiricus, care a trăit în secolele II și III după R X, în care pozițiile diverșilor filosofi sunt date cu scopul de a arăta imposibilitatea cunoașterii filozofice prin compararea și criticarea acestora Un exemplu de direcție care recunoaște filosofia sistematică poate fi găsit în vechea „Megpafizică” a lui Aristotel, unde el expune critic opiniile filozofilor care l-au precedat în comparație cu propriul său sistem Lucrări despre istoria filozofiei în timpurile moderne au început să apară din secolul al XVII-lea În acest secol se poate indica prima „Istoria filosofiei!”* din mai multe ediții, a englezului Stanley Conține doar istoria filozofiei precreștine Motivul unei astfel de limitări a domeniului filosofiei este că filosofia tinde spre adevăr, care este cuprins în întregime în teologia creștină și, prin urmare, filozofia după creștinism este inutilă Această „istorie a filozofiei” este o compilație, fără nicio metodă sau critică, întocmită în principal după Diogenes Laertius paisprezece În secolul al XVII-lea, remarcabil în influența sa la vremea lui, „Bistionaire critique el historique" de Pierre Baouye, care a avut ediții, se alătură vechilor sceptici: Pyrrho, Sextus Empiricus Toate întrebările pe care filosofia încearcă să le rezolve sunt legate, în părerea sa, cu dificultăți insolubile, ceea ce este dovedit de eșecul filosofilor din toate timpurile în aceasta În secolul al XVIII-lea, lucrarea lui Brucker era celebră: „Historia critica philosophiae a mimdi incunabulis ad nostram usquc aetatem deduc ta, - " în volume Este o colecție amănunțită, dar fără critici, de materiale de mult timp servită ca lider în Germania Lucrarea lui Buhle: „Lehrbuch der Geschichte der Philosophie” - , a contribuit la deplasarea lui Bruckner și a reprezentat pentru vremea sa o prezentare critică temeinică și imparțială a istoriei filozofiei Deși autorul a fost un kantian, dar în istoria sa de filozofie egoul apare foarte slab În secolul al XIX-lea putem indica următoarele exemple: Eseul lui Tennemann: „Geschichte der Philosophie”, este o lucrare amplă bazată pe studiul independent al surselor, cu o prezentare clară Evaluează sistemele din punctul de vedere al filozofiei lui Kant Lucrarea Degerando: „Histoire comparee des systemes de philosophie” ( ) este un studiu critic al sistemelor, în principal din punctul de vedere al problemei originii cunoașterii umane Punctul de vedere al școlii empirice a lui Locke și chiar Condillac în general, al cărui sistem a avut o mare influență asupra autorului Lucrarea lui Ritter: „Ietor: I Philosophy” ( - ) în volume se remarcă prin detaliul ei, coerența prezentării punctul de vedere al lui Schleiermacher Lucrarea lui Hegel: „Vorlesungen iiber die Geschichte der Philosophie”, (volumele Werke-XIII-XV) reprezintă o formă aparte a istoriei filozofiei, în care istoria, ca știință specială, își pierde orice independență și se transformă într-un membru al filosofiei după Hegel, istoria filosofiei nu este altceva decât o ilustrare a propriului său sistem Sistemele filozofice urmează unele de altele în exact aceeași ordine în care, prin metoda dialectică hegeliană, un concept dintr-un alt concept urmează și se dezvoltă în istoria sistemelor filozofice, pe de o parte, și, pe de altă parte, interpretări false și artificiale ale semnificației și semnificației lor Scrierile lui Cousin: „Cours de l'histoire de la philosophieu ( , ) şi alte scrieri despre istoria filozofiei reprezintă un exemplu de eclectism în timpul nostru În evaluarea și caracterizarea sistemelor, Cousin se ghidează după părerea că adevăratul se găsește în sistemele din cea mai diversă și opusă direcție (senzualism, idealism, stepticism și misticism) Adevăratul, potrivit lui Cousin, este ceea ce este în concordanță cu bunul simț Astfel, evitând totul excepțional în sisteme și alegând adevăratul, Cousin își alcătuiește propria filozofie „din adevărurile bunului simț” Dintre cursurile generale moderne din istoria filozofiei care sunt în vreun fel remarcabile, putem indica următoarele: Überweg: „Gtundriss der Geschvhte der Plnlosophie” (ultimele ediții ( și ), după moartea autorului, editată de Heinze), este o prezentare concisă, dar temeinică a sistemelor, deși păcătuiește cu o anumită unilateralitate în evaluare lor Se remarcă în special prin caracterul complet al referințelor la literatura despre istoria filosofiei În limba rusă, a început o traducere bună a istoriei Iberweg de către domnul Fokkov, dar sa oprit la mijlocul primei părți ) Erdman (Johann Eduard): „ Grundriss der Geschichte der Philosophie (în prezent ediția a III-a în două volume mari! S katoe, dar în același timp neomitând nimic semnificativ, expunere a mișcării filozofiei Se remarcă prin completitudinea și adusă până în prezent Dühring: „Kritische Geschichte der Philosophieu (ed a III-a) se aseamănă cu punctul de vedere al lui Hegel, în ciuda atitudinii celei mai ostile a autorului față de el Dühring vede în diverse sisteme istorice expresia diferitelor concepte sau scheme de bază în care ființa și realitatea lumii trebuie să fie concepute fără contradicție, și tocmai acele concepte care sunt acceptate de propriul sistem În ciuda inteligenței cu care Dühring dezvăluie uneori conceptul de bază al cutare sau acel sistem, el, ca și Hegel, își permite un arbitrar evident Deci filozofii, ale căror sisteme nu pot fi în concordanță cu ale lui, el neagă și exclude direct și pur și simplu din numărul reprezentanților reali ai filosofiei Lewis: Istoria filozofiei SPb " (traducere rusă din engleză) Potrivit talentului autoarei, această lucrare este o expresie remarcabilă a unei tendințe sceptice care neagă filozofia ca știință „Istoria filozofiei, potrivit lui Lewis, ne prezintă un spectacol despre cum mii de minți – inclusiv cele mai mari minți dintre care ') Probabil, rupt de indiferența față de filosofia publicului rus şaisprezece umanitate — concentrată în mod persistent; toate eforturile noastre de a rezolva întrebările! , care au fost considerate cele mai vitale, și cum aceste eforturi nu au dus decât la convingerea că oamenii pot cădea foarte ușor în eroare și că este extrem de fără speranță să ajungem vreodată la o soluție la aceste întrebări Istoria filozofiei are că nu este greu ness, dar cu imposibilitate; întrebările sale sunt inaccesibile cunoașterii pozitive și, prin urmare, nu este posibil pentru ea nici un progres Interesul pentru filozofie a devenit pur istoric și a părăsit scena "(Vezi IV, V, XXVI etc !) Weber Alfred: „Istoria filosofiei europene" Kiev (traducere rusă de la a -a ediție, în franceză, acum există o a -a ediție completată) Această lucrare este o lucrare clară, concisă, deși nu lipsește nimic esențial, și coerentă prezentarea sistemelor filozofice, iar autorul subliniază în special unitatea obiectului în diverse sisteme și legătura lor între ele, condiționată de această unitate Cu toate acestea, acest punct de vedere nu este reflectat clar în Istoria autorului ') Acesta nu este locul pentru a-l respinge în mod specific pe Lewis Pe lângă fundamentarea filozofiei, care elimină scepticismul relativ și pozitivismul în general, prezentată în capitolul I, este suficient să adăugăm aici că „convingerea”, la care se presupune că istoria filosofiei duce, nu este deloc universală și este limitat la un cerc relativ restrâns de persoane căruia îi aparținea și Lewis: Dar cea mai bună infirmare a cuvintelor sale este starea actuală a filosofiei în Europa El care știe despre creșterea modernă a interesului pentru filozofie și, în plus, pentru metafizică în Europa , nu poate citi afirmația lui Lewis că „opa părăsește scena” fără să zâmbească Într-adevăr, Lewis însuși, în ultimele sale scrieri, pare să fi trecut de la „deznădejde” la speranța într-o „soluție a întrebărilor cunoașterii inaccesibile” Cel mai trist lucru dintre toate este că cartea lui Lewis a avut o influență foarte dăunătoare în țara noastră Scrisă foarte ușor și viu, a fost citit ca niște prăjituri calde timp de de ani de publicul rus, în mare parte tânăr, și a ucis imediat în ea orice interes pentru studiul dificil al „amăgirii minților mari* Opoziția față de cartea lui Lewis din partea tendinței care recunoaște filozofia, ca urmare a condițiilor nefavorabile în care se află în Rusia cunoașterea filozofică și despre care nu se poate vorbi aici, a fost foarte slabă, ca să nu spun nesemnificativă (Vezi prefața noastră la traducerea istoriei filozofiei a lui Weber) Fouillée Alfred: „Histoire de la philosopliiea Paris (ediţia a III-a) Această lucrare este o trecere în revistă foarte completă, deși concisă, a filozofiei răsăritene și europene; prezentarea este plină de viață și captivantă Autorul privește schimbarea sistemelor ca pe un proces de dezvoltare constantă, în care acestea sunt solidari și se completează reciproc Cel mai înalt subiect al filosofiei este absolutul Filosofia în dezvoltarea sa se străduiește constant pentru o înțelegere mai exactă și unificată a absolutului, a cărui esență, potrivit lui Fullier, constă în libertatea morală § Împărțirea istoriei filosofiei Istoria filozofiei este împărțită diferit: unii o împart în istoria filosofiei antice, medievale și moderne; altele - despre istoria filozofiei antice (greacă) și modernă, cu care Evul Mediu și Renașterea sunt considerate ca o epocă de tranziție Această ultimă împărțire o găsim cea mai fundamentală, deoarece în Evul Mediu creșterea și dezvoltarea naturală a filosofiei au fost controlate de forțe externe, drept urmare ea și-a apărat existența în cursul lor doar sub forma acelor câteva fragmente și rămășițe care au supraviețuit din antichitate și, dacă s-a dezvoltat, atunci într-o formă anormală, parcă urâtă Astfel, împărțim istoria filozofiei în veche și modernă Filosofia antică ocupă o perioadă de aproximativ secole de la Thales până la căderea noii școli platonice; cel nou durează o perioadă de aproximativ secole de la Bacon și Descartes până în prezent Filosofia Evului Mediu și a Renașterii este o eră de tranziție între vechi și nou § Volumul istoriei filozofiei Unii istorici se mărginesc să expună numai filozofia europeană, începând cu greci; alţii adaugă la ea filosofia popoarelor răsăritene, în principal chinezii şi hinduşilor ) Ca bază pentru restricția de mai sus, se ia în considerare uneori că numai printre greci a intrat pentru prima dată filozofia pe o bază științifică și, în rezolvarea problemelor sale, a început să fie ghidată de cerințele unei singure minți și că, printre Gândirea filozofică a altor popoare era în constantă dependență de mitologii și sisteme și tradiții religioase *) Într-unul dintre cei mai noi istorici, și anume în Fullier (vezi mai sus), Pe lângă filosofia chinezilor și hindușilor, găsim și filosofia perșilor, celților, galiilor, egiptenilor și evreilor optsprezece Acest lucru este adevărat, dar nu necondiționat, ci comparativ Se poate spune doar că filosofia greacă, mai mult decât cea a altor popoare antice, s-a eliberat de la bun început de influența religiei, dar urme slabe ale ei pot fi găsite la toți primii filozofi greci până la sofiști Pe de altă parte, diferența dintre filozofie și religie și necesitatea izolării complete a acesteia de aceasta din urmă a fost foarte clar recunoscută de hinduși, iar această izolare însăși a fost făcută în mare măsură chiar de ei înșiși În opinia noastră, pentru eliminarea filosofiei popoarelor răsăritene din istoria filosofiei, poate exista un singur motiv - acesta este absența în știință a unor astfel de studii în care elementele filozofice să fie evidențiate din sistemele religioase Dar această fundație nu poate fi valabilă pentru filosofia chineză și cea indiană, unde separarea filosofiei de religie a fost începută de filozofii nativi înșiși și unde savanții europeni (în special pentru India) au scris lucrări în care concepțiile filozofice ale lumii sunt strict separate de amalgamul religios și prezentate într-o formă ştiinţifică sistematică ) Prin urmare, adăugăm la istoria europeană antică a filozofiei exemple de chineză și indiană *) Ca exemplu de astfel de lucrări, se poate indica următoarea lucrare a lui Deussen, Cererea numărul Cea mai importantă dificultate pentru filosofie, care este principalul lucru care trezește o atitudine negativă față de ea în mulți, este faptul că există nu într-unul universal recunoscut, ci în mai multe sisteme opuse Vom evidenția mai întâi cauzele acestui fapt, iar apoi posibilitatea eliminării lui Desigur, putem face acest lucru aici doar în termeni generali, pentru că un studiu complet al acestei probleme ar necesita o muncă cu totul separată Cauzele pot fi împărțite în externe și interne Cauzele externe sunt variate și interdependente Pe măsură ce rasa umană crește, paralel cu varietatea formelor de viață, intereselor, stărilor de spirit și odată cu creșterea diferențelor dintre grupurile și relațiile umane, influența voinței, sentimentelor și stărilor de spirit atât ale indivizilor, cât și ale grupurilor întregi crește asupra științei în general și despre filozofie în special Nu numai filozofia este supusă acestui lucru, ci și alte științe, precum ea având o legătură mai strânsă cu interesele vitale (de exemplu, cele sociale) Cu cât este mai indiferent conținutul unei științe în raport cu aceste interese, cu atât este mai aproape de tipul unui sistem universal recunoscut necondiționat, de tipul căruia matematica poate servi drept exemplu Datorită legăturii dintre filozofie și viață, ea a experimentat întotdeauna presiuni într-o măsură mai mare sau mai mică din partea bisericii, a statului, a partidelor publice și politice, a opiniilor și stărilor de spirit actuale La această influență a intereselor și sentimentelor umane asupra filozofiei, se pare că se alătură rațiunea opusă, dar contribuind totuși și la dezintegrarea acestei științe în diverse sisteme și direcții Acest motiv constă în absența unui interes viu chiar și a păturilor culturale ale societății în problemele filozofice și, prin urmare, este în general indiferent - nici încurajator, nici controlant - se referă la proces și chiar la rezultatele muncii persoanelor implicate în filozofie și actorie de obicei fie singur, fie într-un cerc școlar foarte apropiat La aceasta se alătură în epoca noastră tendința comercială dominantă, drept urmare oamenii capabili de activitate științifică sunt îndepărtați de la ocupațiile dificile, dar în general prost plătite ale filosofiei și se dedică unui studiu mai ușor al altor științe, în special unui studiu mai bine recompensat al științelor care au o aplicare generală și directă în viață, de exemplu, juridică , naturale etc Internul sau dependentul de esența însuși subiectului cauzei constă în dificultatea de a stabili o ipoteză cuprinzătoare despre existent, care ar putea explica toate faptele cunoașterii; această dificultate este deosebit de clar dezvăluită în explicația dintr-un principiu a fenomenelor spiritului și corpului Mai mult, extrem de rare sunt persoanele înzestrate cu puteri mentale superioare, care sunt necesare pentru construirea și procesarea logică a unui întreg sistem filozofic; cu atât mai puțin este posibilitatea ca mai mulți oameni capabili să lucreze la construirea aceluiași sistem în deplină unitate și armonie Acum să semnalăm posibilitatea eliminării sau slăbirii acțiunii cauzelor care au susținut dezintegrarea filozofiei în mai multe sisteme Presiunea externă asupra filozofiei bisericii și statului este în continuă slăbire odată cu progresul general al libertății individuale În ceea ce privește presiunea partidelor sociale și opiniile actuale, atunci libertatea interioară a spiritului, declarată fără îndoială de adevărații filozofi de-a lungul veacurilor, va fi un bastion suficient împotriva lor Între timp, odată cu o creștere generală a conștiinței despre marea semnificație a filozofiei ca știință, un număr mai mare de oameni va începe să o dezvolte și că majoritatea dintre ei vor fi reprezentanți demni ai ei, însăși esența filozofiei servește ca un garanție suficientă, care va fi întotdeauna o știință deosebit de dificilă, dar cu greu dacă va deveni vreodată deosebit de granuloasă În plus, se poate spera că, odată cu progresul general al tuturor formelor de viață socială, reprezentanții științei în general vor fi mai puțini ce acum, să pătrundă oameni fără talente cuvenite și dragoste pentru ea, oameni de rutină, de profit, de primire senină a salariilor etc În ceea ce privește indiferența generală a societății față de filozofie, aceasta a fost întotdeauna susținută în mare măsură de faptul că acele nevoi ale spiritului pe care le satisface filosofia, pentru marea majoritate chiar și a păturilor culturale, au fost satisfăcute de sistemele religioase, care includ întotdeauna o viziune filozofică Dar de multă vreme, în aceleași pături culturale ale societății, indiferența religioasă este în creștere, astfel încât nevoile de filozofie nu rămân satisfăcute nici direct, nici indirect Deoarece aceste nevoi și esența naturii umane sunt indestructibile, insatisfacția lor poate fie doar trecator, temporar În ultimele decenii a existat o speranță vagă în societate că aceste nevoi pot fi într-un fel satisfăcute de așa-numitele științe pozitive, în special de știința naturii Dar acum pare să devină din ce în ce mai limpede că știința naturii nu poate și nu trebuie, nici măcar după conștiința celor mai buni reprezentanți ai săi (Dubois-Reymond etc ), să rezolve probleme filozofice În acele cazuri, când pare a fi nevoie să le rezolve, sub masca științei naturii se află materialismul, adică din nou filozofia, într-una din direcțiile sale Astfel, o societate nesatisfăcută trebuie neapărat să se întoarcă cu mare interes și cu mare atenție către filozofie și să aleagă în sfârșit între materialism și alte direcții Dar putem spune cu îndrăzneală că în ultima perioadă în societatea europeană entuziasmul pentru știința naturii începe să se răcească și că aceasta, plictisindu-se de materialismul deghizat în știința naturii, dezvăluie un interes din ce în ce mai mare pentru filozofie în general Dar odată ce numărul figurilor din filozofie crește și odată ce atenția încurajatoare și în același timp controlantă a societății este îndreptată către activitățile lor, atunci va avea loc o mișcare puternică în domeniul filosofiei, care, în opinia noastră, în conformitate cu esența subiectului philo ophia, va duce la următoarele rezultate Dar se pare că ipotezele metafizice au fost epuizate; şi cu greu se poate aştepta la apariţia altora noi şi, prin urmare, mişcarea intensificată în filosofie va fi îndreptată în principal spre revizuirea, verificarea şi formularea nouă a ipotezelor şi sistemelor deja existente bazate pe acestea * ) Dar în această direcție se va dovedi a fi cea mai importantă sarcină, cât mai precis posibil, prin forțe combinate și împreună, să investighem diferența dintre sistemele existente și să elaborăm clasificarea lor Rezolvarea acestei probleme va conduce, în opinia noastră, la o înțelegere clară a faptului că multitudinea și eterogenitatea sistemelor sunt doar vizibile și că, în realitate, toate sistemele pot fi reduse la o singură diferență fundamentală, care, cu diversele sale modificări , produce acest aspect deznădăjduit În esență, toate sistemele pot fi reduse la o filozofie, sau la o natură absoantă a ființei sau la o schimbare absolută Primul recunoaște orice singur ') Pentru a confirma această opinie, să subliniem faptul că literatura filosofică în creștere monstruoasă în fiecare an în Germania, Franța, Anglia și chiar Italia și creșterea constantă a numărului revistelor filozofice speciale în aceste țări ) Această mișcare este deja puternică în literatura filozofică reală un nou principiu absolut în baza a tot ceea ce este venerat ca fiind; al doilea respinge un singur principiu și nu recunoaște decât ființa fenomenală (intolerabilă, în opinia noastră, contradictio in adjecto) în schimbare absolută Un exemplu al primului este, în cele mai multe cazuri, idealismul, sau spiritualismul, materialismul, așa-zisul realism; cel de-al doilea exemplu este pozitivismul, fenomenismul, evoluționismul, senzaționalismul *) În diferitele sale modificări, fiecare dintre aceste direcții poate include elemente străine din cealaltă și uneori în așa măsură încât deja se îndoaie în direcția opusă; Nair, idealismul lui Hegel, trecând prin senzaționalismul și materialismul lui Feuerbach, cade în nihilismul lui Stirner; Idealismul lui Werkley la Hume trece în fenomenism; Fupomagnismul lui Kant trece în propria sa minte în spiritismul etic absolut Dar din moment ce direcția, care neagă principiul absolut al ființei, neagă însăși ideea de a fi, o transformă într-un cuvânt gol și, în esență, acceptă că nimic nu stă la baza schimbării absolute pe care o recunoaște, atunci ea poartă în însuși germenul morții sale și, dacă ține până când este încă valabil pentru multe minți, atunci fie din cauza nedeterminarii expresiilor sale, fie din cauza a ceea ce se ascunde în spatele științei naturale și, de fapt, în marea majoritate a cazurilor , trece într-un materialism și realism deschis nerecunoscut, adică în direcția opusă De îndată ce subiectul filozofiei capătă mai mult interes în societate și de îndată ce oamenii înțeleg că direcția schimbării absolute în forma sa actuală începe de la nimic, nu stă pe nimic și în cele din urmă ajunge la nimic, atunci va părăsi capcana și tot sensul ei va trece mai întâi la materialism și realism, în virtutea cărora se păstrează Atunci va exista o singură direcție, recunoscând începutul absolut al ființei Toată diversitatea acestei direcții poate fi redusă la două clase Unii caută începutul absolut pe care îl recunosc în domeniul spiritului, alții în domeniul materiei; prin urmare, toată această tendință se încadrează în două curente: a) spiritualism, sau idealism, și b) materialism Dar de vreme ce un studiu dialectic serios al punctelor de plecare ale acestor direcții trebuie să conducă în mod necesar la convingerea că fenomenele spiritului, atât în ordinea logică, cât și în cea temporală, sunt mai întâi în raport cu fenomenele materiei, atunci — în ciuda sprijin puternic pe care materialismul îl găsește în lejeritatea sa, ca să nu zic vulgaritatea, conform acțiunilor sale *) Din păcate, toți acești termeni, care denotă direcții diferite, sunt folosiți într-un sens oarecum vacilant și nu strict definit afinitate reală cu realismul naiv, cu această metafizică primitivă, naturală, nu numai a omului, ci chiar a animalelor, și în popularitatea ei, prin afinitatea sa imaginară cu știința naturii - până la urmă, va trebui să cedeze dominația sa antagonist, adică o direcție care caută un început absolut în domeniul spiritului Dar chiar și aici pot exista și există ramificații, din a căror caracterizare, precum și din prezicerea rezultatului luptei lor, ne abținem, deoarece, aparținând acestei tendințe, noi înșine putem oscila într-o direcție sau alta și prin urmare, nu ne putem afirma convingerile în acest caz, cu acea conștiință a nepasiunii și obiectivității cu care le afirmăm cu privire la soarta direcției care neagă începutul absolut, și a direcției care caută acest început în domeniul materiei În orice caz, va fi un mare câștig pentru filozofie dacă se va stabili în cele din urmă pe un sistem care recunoaște un principiu spiritual absolut: pentru că varietățile care pot fi în această direcție sunt prea neimportante pentru a-i submina valoarea ca știință, în primul rând, și în al doilea rând, odată cu progresul în continuare în gândirea filozofică, poate dispărea h * P ANTIC FYAZH F YA Jk) FILOZOFIA ORIENTALA- Introducere § Prezenta secţiune, conţinând filozofia orientală veche, a fost compusă în principal sub conducerea următoarelor lucrări speciale Max Mliller: F ssais sur l'histoire des religions (trad de l'anglăis) Darmesteter: Les cosmogonies aryennes (articol în Revue philosoph , , nr ) Kulikovsky: Începuturile conștiinței filozofice în India antică (articol în Russk Bogatstvo, , nr ) Khrisane Bishop: Religions of the Ancient World, vol St Petersburg - Novitsky: Dezvoltarea treptată a învățăturilor filozofice antice, h Kiev -G Plath:- Die Religion und der Cultus der alten Chinesen (în „Abhân-dlungen al Academiei de Științe din München, vol IX) Faber Ernst (misionar): ) Lehrbegriff des Confucius, Hongkong, ; ) Quellen zu Confucius und dem Confucianismus, Hk ; ) Eine Staatslehre et cet oder Lehrbegriff des chinesischen Philosopher Mencius, Elberfeld, ; ) Der Naturalismus bei den alten Chinesen, oder die sâmmtl Werke des philos Licius, Elbf ; ) Die Grundgedanken d alt chinesischen Socialismus, oder die Lehre des philos Micius, Elbf Confucius: TchXmg-Vong (Der unwandelbare Seelengrund) Aus dem chinesischen iibersetzt und erklărt von Reingold von Plaenckner, Leipzig, Jacobi Hermann: Die Gottesidee in der indischen Philosophie (articol în Philos Monatshefte, Band XIII) P Regnaud: Etudes de philosophie indienne (un număr de articole în Revue philosophique pentru , și ) Deussen: System des Pedanta, Leipzig, Seydel: DasEvangeliumvonJesuinseinenVerhâltnissenzuBudda-, Sage und Budda Lehre patru Burnouf: Introducere â Vlăstoire du buddhisme indien (în Bibliothe-que oriental, vol III, ) Vasiliev: Budism, Sankt Petersburg Oldenberg: Buddha, M (tradus din germană) Pauthier: diverse articole ale lui referitoare la filozofia orientală, în Bishoppaige des sciences pJiilosophique, Paris, (ediția a II-a) Barthelemy Saint-Hilaire: diverse articole ale lui referitoare la filozofia orientală în același Dicționar Filosofia orientală diferă de filozofia greacă în primul rând prin faptul că conținutul ei este într-o legătură relativ mai strânsă cu învățătura religioasă, cu tradițiile și miturile sale Orice învățătură religioasă străveche, fără a le exclude pe cele mai grosolane, servește sub formă de mit, ritual etc , ca custode al tuturor felurilor de cunoștințe ale omului primitiv și, în consecință, al filosofiei Dar mai ales această filozofie primitivă este cuprinsă în miturile cosmogonice Ele ascund conceptele filozofice de bază de ființă, schimbare, rațiune, spațiu, timp, substanță și atribut, proces etc , ele ridică și rezolvă întrebări pe baza acestor concepte și constituind primele rudimente ale gândirii filozofice De unde vine lumea, a început și cum, care este sfârșitul ei, care este cauza și fundamentul ei, ce este în ea? - acestea sunt întrebările în care gravitează cosmogoniile religioase, trecând treptat la filozofie în sensul propriu Această gradualitate se reflectă în faptul că cele mai străvechi mituri cosmogonice poartă urme ale unei creativități complet naive, deloc bănuind că este angrenată în cosmogonie Miturile de mai târziu, însă, dezvăluie prin componența lor că sunt răspunsuri la întrebările relativ conștient puse despre ființă și origine Ca exemple ale începuturilor gândirii filozofice, vom cita pasaje din cosmogonia hindusă și greacă § Problema ființei originare și a originii lumii din ea este hotărâtă în miturile cosmogonice ale hindușilor prin analogie cu fenomenul unei furtuni Ființa originară este analogă cu întunericul haotic care se răspândește înaintea unei furtuni; lumea care a ieșit din haos este asemănătoare cu natura reînnoită care apare după o furtună și Într-unul din imnurile Rigvedei ) se spune: „Universul era în praf, distrus în întuneric: cerul a apărut la nașterea lui Agni Vreau să cânt pe Agni, cel fără vârstă, cel mai înalt, care cu raza lui a întins pământul, și acolo cerul, aceste două lumi și atmosfera” (Rg , , - ) În alte imnuri , rolul creatorului este atribuit lui Indra, care „a ucis pe primul născut dintre șerpi și a creat soarele, cerul, zorii Aici mitul cosmogonic are încă o formă foarte naivă Crearea lumii este aproape identificată cu apariția ei după o furtună În continuare la întrebarea: cum a apărut lumea, mitul răspunde cu o indicație a apariției bruște a eroilor zei, care prin puterea lor distrug întunericul haotic și creează lucruri Dar din moment ce Agni, „fiul apelor”, și Indra, și ceilalți zei ai Vedelor au luat ființă, este firesc să întâlnim imnuri în care se dezvăluie o atitudine mai profundă și mai strictă față de problema ființei și originii Deci, în de imnuri, cartea a -a a Rigvedei este următoarea: „Atunci nu era nici ființă, nici neființă; nu era nici atmosferă, nici cer deasupra Ce se învârtea? unde? sub adăpostul cui? Ce era apa? Era acolo un abis nemăsurat? nu era nici moarte, nici nemurire; nu era nicio diferență între zi și noapte Doar Cel însuși respira fără vânt (adică fără aer); și nu era nimic altceva decât el Era întuneric; și tot acest univers , cufundat la început în întuneric, a fost doar un val care nu se poate distinge Acela, îmbrăcat în întuneric, s-a ridicat apoi de puterea căldurii Da! ce s-a născut mai întâi, asta a fost dragoste (poftă, pasiune); adică iubire, care a fost prima sămânță a spiritului -atunci, înțelepții (poeții), întrebându-și inimile, deschid legătura ființei cu neființa *) Rigveda constituie, după spusele lui M Müller, cea mai veche parte a Vedei, Nii a scrierilor sacre ale hindușilor și era cunoscută sub forma în care o avem acum, deja între - de ani î Hr Veda Inițial înseamnă „cunoaștere”, iar rig provine de la rădăcina semnificantului - „lăudați, slăviți”; Rigveda înseamnă cunoașterea laudă, doxologie, adică imnuri laudative (la zei) ) Traducerile noastre se bazează pe traducerile lui Darmsteter, Kulikovsky sau M Müller Aici vedem într-o formă mistică („un abis apos indistinguibil care este și nu este”) expresia ideii de a fi, ca unitate indiferentă, dar care conține totuși acea ființă în sine („Una care respiră în sine , adică ființă"), care servește drept bază a lumii diferențelor Mitul încearcă chiar să definească această esență a lumii în dragoste Să dăm un alt exemplu din perioada ulterioară a religiei Indiei, când brahmanismul se dezvoltase deja Legile lui Manu conțin următoarea cosmogonie „Universul era întuneric, inaccesibil percepției, cunoașterii, discriminării, înțelegerii și era, parcă, cufundat într-un somn cuprinzător Atunci S-a descoperit Cel care este în sine, Cel Fericitul, Cel care, eludând percepția, face perceptibilă această lume, formată din elemente, Atotputernicul, distrugând întunericul El a strălucit cu el însuși și dorind să scoată din trupul său diverse feluri de creaturi, a scos mai întâi apă și a așezat acolo embrionul Acest embrion a devenit ou *), strălucind ca soarele; în acest ou s-a născut Brahma, tatăl universal Cel Binecuvântat a trăit în acest ou timp de un an și l-a rupt cu puterea gândului; din două părți ale ouului a făcut cerul și pământul, iar în firmamentul mijlociu, opt țări (lumi) și un rezervor etern de ape Și aici este și conceptul de ființă indiferentă, în care se află începutul, care devine prin el însuși baza diversității lumii § Acum să dăm exemple de cosmogonie grecească Cea mai veche și scurtă indicație a „Oceanului, ca început al tuturor lucrurilor”, o întâlnim în Homer; apoi vine cosmogonia mai detaliată a lui Hesiod: „Mai întâi s-a născut Haos la rândul lor Eter și Zi (lumină), pe care l-a născut, unită prin dragoste cu Erebom „* ) ]) Cu toate acestea, chiar și în Rigveda există imagini cu „un nor, care, ca un ou, conține lumină și apă”, precum și „ape care conțin un embrion de aur care generează Agni, adică lumină” ) Haos înseamnă un vid care căscă, precum și un nor mohorât; Ereb înseamnă și întuneric sau un abis sumbru Aici, ca și în miturile Rigvedei, încă nu există nicio distincție între conceptul de unitate originală indiferentă a ființei și conceptul de origine, o cale de ieșire din indiferență: originea începe direct Dar există o asemănare prin faptul că primii membri ai acestei origini Haos, Erebus și Noapte sunt la fel ca apele vedice în întuneric, abisul întunecat incomensurabil iar următorii membri corespund lui Agni, Indra (lumina) și Iubirii A doua etapă ulterioară a mitului cosmogonic o găsim în așa-numita poezie orfică și în Terekides d) Unul din cosmogonia orfică, dat în fragmente din scrierile lui Damasc, un filozof al secolului VI potrivit lui R X , este asemănător cu hesiod și începe o serie de origini din Kronos (timp), care a produs Haos puternic și Eter în mișcare, din care a ieșit un ou strălucit de lume Din el a venit Phanes, sau Metis, sau Eros, sau Erikapaeum Aceasta a dat naștere lui Echidna, și cu ea Uranus și Gaia Toate acestea sunt înghițite de Zeus, care a dobândit stăpânire, care apoi formează din nou o lume întreagă din el însuși Aici vedem că originea lumii are loc, parcă, în două etape: înaintea lui Zeus și prin Zeus Un număr de zei înaintea lui Phanes corespunde conceptului de existență a domirului original Phanes (care apare în privire, adică lumină în eter), Eros (dragoste), Erikapaeum (respirația revigorantă sau revitalizantă a primăverii sau a dimineții) și Metis (gândit cu un indiciu al conceptului de providență) sunt nume diferite pentru lume -principiul de formare Toți zeii acestei cosmogonii, precedând pe Zeus, sunt, parcă, potențialitățile sale sau diferitele sale laturi și, prin urmare, le absoarbe în unitatea sa și exaspera lumea de el însuși Cu Terekides, cosmogonia merge înapoi Din unitatea lui Zeus provin Kronos și Chthon (pământ, materie) Kronos produce din sămânța sa foc, eter și apă, care produc în continuare nenumărați zei Este remarcabil că pentru educația lumii, conform acesteia *) Poezia orfică se referă la diferite pasaje existente ale poeziei grecești atribuite poetului și eroului antic mitic Orfeu Această poezie a avut loc în timpuri diferite: pasajele timpurii aparțin lui B c î Hr , imitații și falsuri ulterioare după R X Herekid, autorul lucrării, din care ne-au ajuns fragmente, a trăit în secolul al VI-lea și, conform legendei, a fost profesorul lui Pitagora treizeci cosmogonie, Zeus se transformă în Eros Astfel, vedem că în formarea cosmogoniei, atât hinduse cât și grecești, forța motrice o reprezintă conceptele filosofice de bază; conținutul material al acestor cosmogonii este combinat din stocul național de mituri și tradiții religioase (Despre esența religiei și relația ei cu filozofia, vezi Anexa nr ) L Filosofia chineză § Filosofia chineză, ca și în alte părți, s-a contopit inițial cu religia, dar într-o anumită măsură a fost separată de această fuziune de către filozofii chinezi înșiși Așa cum religia națională a chinezilor practici și lipsiți de imaginație era simplă, tot așa și filosofia lor națională se remarcă prin metafizica sa simplă și necomplicată Cultul primitiv al spiritelor și demonilor, corespunzător fenomenelor naturii, a fost generalizat în cultul celor trei zeități principale: cerul, pământul și fiul cerului, împăratul Aceste începuturi religioase au stat la baza filozofiei chineze, al cărei fondator este Confucius (Kung Fu Tzu), care s-a născut pe la jumătatea secolului al VI-lea către R X Confucius este cel mai mare reprezentant al poporului chinez și servește, parcă, ca un organ pentru conștiința de sine națională: nu degeaba posteritatea i-a înconjurat viața și originea cu legende potrivite eroilor populari mitici Filosofia lui Confucius, care a luat locul religiei din care a apărut în mintea populară, are în vedere în principal scopuri practice, și anume scopuri morale și politice Sarcina lui Confucius, în propria sa minte, a fost să restaureze acea învățătură religioasă și morală pe care vechii împărați Yao, Shun, Iyu și alții le-au învățat-o pe oameni și, în urma căreia, oamenii erau perfecți, nobili și demni de a trăi în acea perioadă fericită, pașnică și epoca religioasă, care este cunoscută de chinezi sub numele de epoca de aur ) Această învățătură, care ar putea corecta contemporanii răsfățați și poate duce la consecințe benefice, a fost studiată de Confucius din monumentele și tradițiile scrise antice și *) Chinezii numără în istoria lor mai multe epoci de aur a fost extras și din exemplele care au păstrat B UYZHSH? ryhh locuri ale vastei sale patrii de puritate primitivă a manierelor și obiceiurilor În jurul lui Confucius s-a format o întreagă școală, care i-a propagat, completat și păstrat până ultima dată învățăturile sale Unii dintre filozofii următori care aparțin școlii se bucură de aceeași faimă printre chinezi ca și Confucius însuși, de exemplu Menciy (Mengzi), care a trăit în secolul al IV-lea î Hr Fiabil în viața lui Confucius se reduce la faptul că el este încă cu vârsta fragedă se distingea prin mare forță mentală și sârguință în dobândirea cunoștințelor, precum și acele virtuți pe care le propovăduia adepților săi: sârguință, moderație, modestie, generozitate în raport cu ceilalți, fermitate și strictețe în raport cu sine, obiceiul și mereu -prezintă ordine și instituții antice Viața sa externă a fost petrecută în slujirea conștiincioasă a statului ca funcționar, în numeroase călătorii în jurul vastei patrii, în colecția de cărți și tradiții străvechi, în analizarea, interpretarea și reeditarea acestora și în conversația neobosită cu studenții și transmiterea mai departe ei învățăturile sale - Niciunul dintre filozofi nu s-a bucurat vreodată de o asemenea recunoaștere, influență și onoare în rândul posterității ca Confucius În vasta sa patrie, i-au fost ridicate peste de biserici, în care îi sunt date onoruri divine O astfel de recunoaștere se explică, după cum sa menționat deja, prin faptul că Confucius a fost un purtător de cuvânt complet al spiritului poporului său, precum și prin faptul că puterea supremă din China a susținut constant autoritatea lui Confucius și învățăturile sale, văzând în ea diseminarea un suport foarte important pentru sine Unul dintre împărații chinezi a ordonat ca pe templele dedicate lui Confucius să fie înscrise următoarele cuvinte: „El a fost cel mai mare și mai virtuos dintre educatorii rasei umane; care au apărut vreodată pe pământ Confucius deține următoarele opere literare El a colectat, comparat, comparat texte, a clarificat critic, a comentat și a editat cărțile antice sacre chinezești, cunoscute sub numele comun: Ning (adică, cărți, țesături) și care conțineau învățăturile religioase și filozofice ale chinezilor antici, poezia lor , istorie, opinii morale și politice etc , etc ) Compozițiile proprii ale lui Confucius constau în a) Lun-yu sau „Conversații” lui Confucius cu elevii săi, b) Ta-gi ') Cu toate acestea, nu toate cărțile; King, a trecut prin editarea și critica lui Confucius sau „Marea Învățătură* și c) Zhong-Yun sau „Doctrina Centrului Neclintit*, conturând fundamentul principal al teoriei sale morale Deși aceste scrieri au fost adunate și editate nu de Confucius însuși, ci de studenții săi, ele sunt considerate de chinezi a fi cea mai completă și corectă expresie a învățăturilor sale Cărțile lui King, scrierile lui Confucius și scrierile lui Mencius sunt acum considerate cărți sacre, canonice pentru chinezii care practică confucianismul ca religie § Acum vom trece la prezentarea confucianismului în principiile sale de bază, înțelegând prin el predarea unei întregi școli Confucianismul Aceleași Cer și Pământ rămân principii metafizice, care produc toată natura cerească și pământească, dar primesc caracterul forțelor spirituale, în special a Raiului, corespunzând, după părerile chineze, unui bărbat, unui tată, în fața căruia o femeie, mamă (pământ) ) joacă un rol secundar Cerul este înțeles de filozofii confucianismului ca sursă a tuturor forței și mișcării, sau principiul activ (Yang), pământul ca principiu pasiv (Yin), în sine mort și nemișcat Confucius și Mencius îi înțeleg, în special Cerul, ca forțe divine care au voința și atributele unei persoane Raiul etern, infinit, determină ordinea și soarta tuturor lucrurilor și a omului, stabilește scopuri etice, servește ca sursă de binecuvântări Este activ în mod constant, dar se dezvăluie nu în cuvinte (revelație), ci în evenimente și schimbări, precum și în opinia și dorința oamenilor; Dar întrucât Raiul este prea înălțat deasupra omului și, conform conceptului său, nu permite nicio relație directă cu el, confucianismul recunoaște spiritele și demonii antropomorfi, care servesc ca intermediari între cer și om și cărora le se adresează cu rugăciunile și jertfele sale La fel, pământul este inexprimabil pentru gândirea noastră prin mărimea sa nemărginită și bogăția incalculabilă de creaturi (munti, mări etc ), pe care le poartă, le conține și le hrănește Un rol deosebit de important îl joacă în confucianism, precum și în filosofia chineză în general, doctrina Tao, care formează baza eticii și politicii Inițial, cuvântul: „Tao” înseamnă „cale”, și, de asemenea, „a conduce, a gestiona, a gândi”, dar transferat la filozofie, acest cuvânt este un concept foarte complex și ambiguu Tao este proprietatea unei persoane de a lupta pentru orice și mai ales pentru adevăratul scop, mergi pe drumul cel bun Mai mult, Tao înseamnă și acest scop foarte adevărat, a cărui străduință corespunde celor mai profunde fundamente ale naturii umane, dar cu toate acestea nu îi încalcă libertatea de a merge pe calea opusă Mai mult, Tao înseamnă în general legea, ordinea rațională a lucrurilor, deoarece este de origine cerească și este cel mai mare dar al cerului pentru natura umană Tao este adevărul etern al cerului, dar cu toate acestea este prezent și pe pământ și este în special adevărul interior al omului; Tao nu este pentru o clipă separat de om sau, ca să folosim limbajul nostru filosofic, este imanent în natură și în om Prin urmare, nu există o astfel de persoană limitată, bărbat sau femeie, care ar fi incapabil să cunoască Tao și să se supună poruncilor lui Dar, în ciuda acestei accesibilități complete a Tao-ului pentru o persoană „în adevărul interior”, acesta în deplina sa măreție, în propria sa natură (adică, ca Tao-ul ceresc în sine) este inscrutabil, invizibil și misterios, infinit, etern, nu material etc Această doctrină a transcendenței inaccesibile a Tao-ului ceresc în sine și imanența completă a aceluiași Tao în spiritul omului face posibil ca confucianismul, pe de o parte, să elimine orice revelație exterioară și, pe de altă parte, să dea o poziție specială și extrem de importantă pentru o persoană, pentru a o face, ca să spunem așa, centrul întregului univers Prin urmare, în locul fostei trinități religioase a chinezilor: „Cerul albastru” (Tian) sau, conform concepției antropomorfe a „cel mai înalt împărat” (Shang-ti) al Pământului și fiul Cerului, împăratul, apare o trinitate filosofică: două principii principale (Ciul și Pământul, Yang și Ying), activ și pasiv și o persoană în care ambele sunt echilibrate și intră în armonie Dar omul reprezintă această forță de armonizare și ordonare doar potențial, în funcție de capacitatea sa De fapt, omul obișnuit nu merge pe calea Tao Masa nu se teme de calea periculoasă a viciului și caută doar ceea ce se numește fericire A urma calea lui Tao este caracteristic unui sfânt, unui înțelept sau unei persoane nobile *) *) Confucianismul distinge un sfânt de o persoană înțeleaptă sau nobilă, deși caracteristicile lor sunt în mare măsură similare Această diferență este clară, atât la Confucius, cât și la Mencius, și pare să constea în perfecțiunea naturală și geniul sfântului Cât despre termeni Sfântul, potrivit lui Confucius, „cunoaște în mod direct adevărul etern și pătrunde pe deplin în natura divină, a sa, natura umanității și în natura cea mai profundă a tuturor creaturilor și, prin urmare, este capabil să întărească Cerul și Pământul în împodobirea lor , activitate înnobilătoare și benefică” (PIaenckner: Confucius, Ts V cap Un sfânt, după Mencius, „este un învățător pentru o sută de generații” (Faber: Mencius, ) La fel, „înțeleptul, potrivit lui Confucius, se agață ferm de centrul etern al sufletului, este întotdeauna mulțumit de poziția sa de viață și își îndeplinește îndatoririle în ea; dacă este nobil și bogat, atunci face ceea ce este potrivit pentru un nobil și bogat; dacă este sărac și nu nobil, atunci face ceea ce este potrivit pentru un asemenea Dorința lui principală este auto-îmbunătățirea și, prin urmare, nu caută favoruri de la oameni, nu se plânge de nimeni, nu mormăie la Rai și lasă îmbunătățirea situației sale în voia providenței Are un spirit puternic și fermitate de caracter și nu se teme de moarte de dragul adevărului; acțiunile și învățăturile sale sunt de acord cu prescripția lui Tao” (PIaenckner, ibid cap , , ) Deci, trinitatea cu Cerul și Pământul este de fapt un om înțelept și în principal sfânt Dar dacă luăm, pe de o parte, semnele unui sfânt și, pe de altă parte, semnele unui împărat care urmează „calea lui Tao”, și, de asemenea, dacă luăm în considerare faptul că conducătorii și împărații au slujit constant ca exemple de sfințenie printre filozofii confucianismului, atunci putem trage concluzia că în esență vechea trinitate religioasă s-a păstrat în noua filozofică Pentru a clarifica această poziție, să luăm de la Confucius descrierea „un sfânt care, în virtutea cunoștințelor sale clare, complete și directe, este capabil să domnească peste regatul lumii” „În virtutea generozității, imparțialității, filantropiei și milei sale, el este destul de capabil să facă regatul fericit Prin instituțiile sale excelente, diligența, corectitudinea și justiția, el este destul de capabil să câștige onoare și respect Cu cunoștințele sale, mintea înaltă și prudența, este destul de capabil să aleagă activitățile potrivite Inteligența lui atotcuprinzătoare este ca cerul și productivitatea inepuizabilă a pământului Oamenii, văzându-l, probabil îl vor onora foarte mult și, fără îndoială, îl vor crede și pretutindeni îi vor lăuda viața și faptele Gloria lui va mătura nu numai în toată China, ci și peste tot pământul va fi onorat și iubit Un astfel de sfânt poate fi pus cu îndrăzneală la egalitate cu Raiul „(PIaenckner, ibid cap ) Este evident că proprietățile unui astfel de sfânt sunt îndepărtate înțelepți sau nobili, ambii filozofi le folosesc, aparent, ca sinonime sunteți din acei împărați străvechi care, în Confucius, servesc drept exemple ale tuturor virtuților Dintre sfinții recunoscuți de Mencius (loco cit și urm ), majoritatea sunt și împărați, principi, miniștri În virtutea poziției lor centrale în natură, omul și împăratul sunt în mod special responsabili pentru mersul lucrurilor atât în natura exterioară, cât și în organismul social Fenomenele neobișnuite amenințătoare și distructive din natură (secete, inundații etc ), sau dezastre sociale (războaie, revolte, boli, sărăcia oamenilor etc ) sunt semne indubitabile ale unei corupții generale a moravurilor și mai ales a unui mod nedrept și fără lege a acțiunii guvernamentale și invers, activitatea vigilentă a unui guvern înțelept îndreptat spre binele poporului se reflectă în bunăstarea, mulțumirea și o mai bună moralitate a poporului În ceea ce privește natura însăși, ea este în esență impregnată de cea mai înaltă lege a armoniei și perfecțiunii, care se dezvăluie în mod clar în natura exterioară Cerul și Pământul, spune Confucius, ni se par atât de perfecte pentru că pe cer corect, fără cea mai mică dezordine și interferență unul cu celălalt, au loc mișcările corpurilor cerești, iar schimbările anotimpurilor au loc corect; în acelaşi fel, Pământul, imitând Cerul, produce şi întreţine existenţa a nenumărate fiinţe (ibid cap ) Dar la fel de bună și capabilă de perfecțiune, în esența sa, este natura umană „Capacitatea de a face bine”, spune Mencius, care a încercat în special să susțină ideea perfecțiunii de bază a naturii umane, „în om este ca aspirația de apă în jos Dar prin intermediul presiunii este posibil să transportați apă în sus pe un munte Cu toate acestea, acest lucru se poate face doar contrar naturii apei, cu forța Exact același lucru se întâmplă cu natura umană atunci când Ea este îndemnată la rău” (I p p ) Aceste înclinații firești ale naturii umane spre bine sunt confirmate și de dominația ordinii și a perfecțiunii în lumea socială, care s-a întâmplat de mai multe ori în antichitate, când, din inițiativa și după exemplul fiului Cerului, toți și toți cei din locul lor, și-au îndeplinit îndatoririle și au acționat conform legii Tao Pe baza principiului general al moralei de mai sus, filozofii chinezi dezvoltă o doctrină extinsă a virtuților personale, și în special a celor familiale, publice, unde tuturor și tuturor, începând de la împărat, până la cele comune, ei indică și ele îndatoriri speciale, în funcţie de locul pe care îl ocupă fiecare în societate Caracterul general al eticii confucianismului este predominant negativ Din punctul ei de vedere, o persoană este obligată să depună mai multe eforturi pentru a păstra ceva care fie există, fie pentru a restaura ceva care a existat, decât să creeze ceva care nu există și nu a existat Conform acestei filozofii, o persoană nu trebuie să atingă obiective ideale pozitive, deoarece progresul și dezvoltarea sunt imposibile pentru aceasta Tot ceea ce există în sine este perfect și nu are nevoie de îmbunătățire, în viitorul cel mai perfect Nu este nevoie să lupți cu forțele exterioare ale naturii, să le îndreptăm spre cel mai mare bine, căci ele sunt îndreptate în sine și conduc la el, dacă omul nu o împiedică Ceea ce se numește răul fizic aparține în mod necesar ordinii generale armonioase a naturii și în cursul ei firesc, obișnuit, duce la bunătate și la armonia întregului; este rău numai din punct de vedere privat; omul nu poate elimina acest rău natural și poate provoca doar cursul lui neobișnuit, nu normal Înțeleptul trebuie să-și înțeleagă raționalitatea în armonia generală a lucrurilor și să i se supună cu răbdare În mod similar, nu există niciun rău fundamental în natura umană; toate înclinațiile naturale și nevoile umane sunt bune și sunt în armonie cu legile generale ale Tao și, prin urmare, nu este nevoie ca o persoană să-și distrugă și să-și suprime o parte a naturii pentru dominarea exclusivă a altora (de exemplu, pentru a suprima trup pentru spirit) Un om înțelept ar trebui să aibă grijă doar ca orice înclinații legitime și naturale, în sine, (de exemplu, chiar și o astfel de dragoste înrudită atât de venerată) să nu fie excesive în el și să nu tulbure mai întâi echilibrul și armonia din el însuși și, prin el, nu ar se reflectă dăunător în lumea publică și chiar în lumea naturală În același mod, din punctul de vedere al filozofiei chineze, nu pot exista scopuri care să poată fi realizate în orice existență transcendentală (de exemplu, viața de apoi) Orice altă ființă și altă viață, de dragul căreia se poate face eforturi și sacrificii în prezent, sunt necunoscute O persoană are tot dreptul să se bucure de bucuriile acestei vieți, desigur, cu moderație, fără a încălca echilibrul și armonia Deci, virtuțile recomandate de etica confucianismului sunt prudența, răbdarea, ordinea, munca, cumpătarea; dar cele mai importante virtuți sunt: liniștea sufletească, lipsa hobby-urilor, sinceritatea, onestitatea, supunerea față de autorități și dreptatea Onestitatea, sinceritatea și ascultarea sunt cel mai important fundament al vieții sociale: minciuna, ipocrizia și voința de sine sunt sursa tuturor discordiei din societate Dreapta- * lungimea urletului este cu siguranță necesară și în relațiile dintre oameni; constituie o limită necesară pentru eforturile egoiste Regula: „nu face altuia ceea ce nu vrei să ți se facă” este, după Confucius, o expresie esențială a Tao-ului interior În codul moralei chinezești, dreptatea înlocuiește iubirea creștină de sacrificiu de sine pentru aproapele, chiar și pentru un dușman Dragostea este firească numai rudelor: „dragostea universală”, spune Mencius, argumentând cu socialismul, „distruge toate diferențele, chiar și cele naturale” (loco cit ) Adevărat, același filozof sfătuiește să trateze „uman” cu o persoană ostilă Dar această atitudine umană nu constă în iertare și iubire, ci în încercări, cu blândețe și răbdare, de a aduce dușmanul la pace Dar dacă nu cedează acestor încercări, atunci, până la urmă, tratează-l ca pe un animal (ibidem), iar în raport cu un animal este suficientă dreptatea Potrivit lui Confucius, „un uman (uman) nu poate doar să iubească oamenii cu adevărat, dar să-i urască cu adevărat, adică doar o persoană cu adevărat umană poate judeca corect și imparțial oamenii și să știe să-i trateze cu demnitate, pentru că este corect” (Vezi în Plaenckner, p ) § Filosofia chineză predominantă, așa cum sa subliniat mai sus, este foarte săracă în teoria cunoașterii și a metafizicii Nu întâlnim nicio încercare de a revizui și analiza faptele și procesele de cunoaștere și de a ridica problema adevărului și a criteriilor acestuia Cunoașterea este înțeleasă nu numai ca existentă, ci ca un lucru foarte simplu, din punctul de vedere al realismului naiv: nenumărate lucruri sunt pur și simplu cunoscute în forma în care există Adevărat, conform legii ideii de esență, ele au fost deja reduse la două unități, dar acest lucru a fost făcut pe baza conștiinței religioase Metafizica confucianismului nu reprezintă niciun concept original și a folosit o generalizare gata făcută Dar, cu toate acestea, face un pas înainte: în locul unității mecanice a Cerului și a Pământului, îmbrățișând în spațiu și timp toate lucrurile percepute senzual, pune unitatea dinamică a forțelor care constituie prima cauză, sau care creează lucrurile mai departe, renunțând imaginea senzuală care domină în religie, înțelege aceste forțe ca fiind spirituale Cu toate acestea, această metafizică este încă departe de o perspectivă filozofică mai riguroasă și poartă urmele originii sale din mitologie Aceste urme apar sub forma unui dualism de începuturi sau ril de activ și pasiv De ce două începuturi iar unul dintre ei este activ, iar celălalt este pasiv? și care este începutul pasiv? Desigur, nu există altă bază pentru aceasta, cu excepția mitologiei, în care Cerul este bărbat, tată și stăpân, iar Pământul este femeie, mamă și subordonată De ce un om și în principal un împărat, și nu alte ființe, reprezintă armonia și echilibrul a două forțe sau principii Da, din cauza ideii mitologice că el este, prin excelență, fiul Cerului și al Pământului, căci el îmbină în sine toate proprietățile tatălui și ale mamei Etica confucianismului este ceva mai dezvoltată; în el se află centrul lui de greutate; el reprezintă un exemplu de sistem filosofic, punctul de plecare pentru care este nevoile practice și morale ale unei persoane (vezi introducerea, p ) Este surprinzător că într-o epocă atât de timpurie găsim în filosofia chineză o conștiință clară că începutul moralității ar trebui să fie o lege universală, accesibilă cunoașterii tuturor și tuturor; nu se poate decât să fie de acord cu faptul că fundamentul acestei legi trebuie căutat în același început din care se revarsă lumea tuturor lucrurilor, căruia legea morală trebuie să fie aplicată de om Dar acesta este sfârșitul adevăratei laturi a eticii confucianismului În primul rând, el nu dă niciun temei pentru convingerea că legea etică există, deoarece indicarea, de exemplu, a cursului monoton al fenomenelor în lume dovedește doar existența unei legi mecanice care le leagă, care nu poate fi la nivelul în același timp, prin însăși esența materiei și legea morală În al doilea rând, dacă există, așa cum ne asigură nefondat confucianismul, atunci nu vedem cum rezultă din esența principiilor lumii, ceea ce este firesc, pentru că metafizica sistemului nu ne oferă conceptul acestei esențe În al treilea rând, nu avem deloc o formulă clară și de înțeles pentru legea în sine Injoncțiunea: „aderați la Tao, ca la legea armoniei generale în lume, sau urmați calea lui Tao”, nu spune nimic dacă nu se spune în ce constă această armonie sau dacă nu este indicat scopul special de a pe care o duce această cale și, în cele din urmă, nu se știe, de ce acest scop este obligatoriu pentru o persoană" Adevărat, confucianismul asigură că în cele mai vechi timpuri, când oamenii urmau Tao, trăiau bine și fericiți: dar, din nou, nu se știe ce acea fericire a constat în, și cel mai important, de ce este necesar să lupți pentru această fericire trecută Indicând epoca de aur pierdută în termeni simpli, confucianismul merită punct de vedere religios - mitologic; dar se cere altceva de la filozofie și anume: un criteriu clar și obligatoriu pentru rațiune care este morală și ar trebui să fie *) În esență, confucianismul neagă propriul și moralul în sensul strict al cuvântului; etica lui, prin nedeterminarea lor, oscilează între eu-demonism, utilitarism și fatalism și cad în multe contradicții, inconsecvențe și jene Așa sunt, de exemplu, propozițiile contradictorii despre subordonarea întregii naturi la legile neschimbate ale armoniei și echilibrului general cu presupusa libertate a omului de a nu se supune acestor legi și de a încălca cursul legal al naturii; sau contradicția dintre legitimitatea tuturor înclinațiilor naturale și datoria de a le înfrâna; sau dificultatea de a explica cum, când și de către cine, starea binecuvântată de puritate a moralei și bunăstarea generală, care s-a atins cândva sub conducătorii sfinți, putea fi încălcată; sau contradicția dintre obligația de a se supune necondiționat ordinelor guvernului și obligația de a respecta alte prescripții ale codului moral, încălcate de ordinele unui crud, nebun, sfidând legea și oamenii guvernului § Acum vom spune câteva cuvinte despre alte câteva tendințe din filosofia chineză, care, ca și confucianismul, au o rădăcină comună cu acesta în vechile doctrine religioase și filozofice exprimate în cărți: Regele Lao Tzu, un contemporan mai în vârstă al lui Confucius, a fondat o școală bazată pe cartea care i-a fost atribuită: „Tao-te-king (cartea rațiunii și virtuții superioare) Tao (mintea), conform lui Lao, este începutul absolut al tuturor lucrurilor , în sine , nedistins, neavând proprietăți cu niciun nume și, prin urmare, etern și neschimbat Toată ființa distinsă provine din ea și este modificarea ei, dar totuși Tao rămâne ') Absența acestui criteriu în confucianism lasă la latitudinea discreției subiective și a arbitrarului fiecăruia să decidă dacă să încalce sau nu armonia generală a oricăreia dintre acțiunile sale În acest spirit, Confucius a predicat, ținându-se de formule și reguli de moralitate mai generale; dar apoi școala a elaborat un număr nenumărat de reguli, forme și ceremonii celebre, care au înăbușit toată independența chinezilor și a căror întreagă autoritate se baza doar pe vechimea lor actuală sau imaginară transcendent în raport cu această fiinţă Etica taoismului presupune cel mai înalt bine în identificarea cu Tao, sau în absorbția de către acesta; de aici urmează disprețul pentru lume și bucuriile ei și propovăduirea locuinței în deșert, asceza, contemplarea nemișcată și distrugerea tuturor dorințelor Persoană (Li-tzu), care a trăit în secolele al V-lea și al IV-lea î Hr , alăturat taoismului, și-a dezvoltat propriul sistem, păstrat și editat de studenții săi, ale cărui caracteristici principale sunt următoarele Întreaga natură este un ciclu de apariție și distrugere neîncetată Toate lucrurile finite sunt iluzorii și esența manifestării unei singure esențe active, eterne și incognoscibile în sine; generarea și schimbarea lor neîncetată este rezultatul unei atracții de neînțeles față de modelare Tot ceea ce s-a întâmplat este concentrat în trei tipuri de ființă: cerul, pământul și om, care diferă în proprietățile și acțiunile lor speciale Datorită schimbării constante a lucrurilor în percepția senzuală a adevărului despre ele este imposibil de știut Scopul etic consta in uitarea lucrurilor, sau intr-o atitudine total indiferenta fata de ele Este imposibil să modifici cursul lumii sau să-i elimini evenimentele și, prin urmare, trebuie să te supui acestora, să te mulțumești cu soarta și să-ți agăți gândul de esența eternă a lucrurilor; principalele virtuți: calm, blândețe, castitate și imobilitate Filosofia atât a lui Lao Tzu, cât și a Liciei, în ciuda asemănării lor cu budismul, nu își are sursa în ea și sunt produse din pământul chinezesc Mitsiy (Mi-tszy), un contemporan mai tânăr al lui Confucius, pe baza acelorași alimente și cărți antice, a dezvoltat o doctrină care diferă semnificativ de Confucius Această doctrină poate fi desemnată prin termenul general de socialism și, din concepțiile socialiste europene moderne, are cea mai mare asemănare cu socialismul creștin și, poate, cu socialismul de stat Sistemul mician este etico-politic si nu reprezinta nimic deosebit in metafizica si teoria cunoasterii In el predomina critica Mitsiy distruge corupția modernă a moralei și dominația luxului, egoismul, neadevărul, violența - în special egoismul, cruzimea, arbitrarul împăraților, precum și venalitatea, mediocritatea și lăcomia agenților lor Pe partea pozitivă, Micius promovează o întoarcere la un simplu mod de viață primitiv'), încetarea războaielor, abolirea privilegiilor, munca universală pentru menținerea existenței, participarea egală a tuturor la binecuvântările vieții și iubirea reciprocă universală in baza legii: Mitsiy, ca și Confucius, laudă pe aceiași împărați sfinți, sub care oamenii trăiau conform legii Cerului „Iubește tot ceea ce privește pe altul ca pe al tău, adică, iubește-ți aproapele ca pe tine însuți (vezi Faber: Micius, p ) În prima dată după răspândirea învățăturilor lui Mitius, a primit o mare influență, astfel încât a concurat cu confucianismul Dar de când scrierile lui Mencius, care a respins energic socialismul lui Micius, au intrat, ca canonice, în temeiul educației publice, pe de o parte, iar pe de altă parte, scrierile lui Micius au fost declarate eretice, au pierdut atât de mult multă importanță și a devenit rar în decursul secolelor că Faber , în ciuda eforturilor, timp de ani nu a putut găsi un exemplar pentru el însuși și a fost forțat să îl anuleze pe cel al altcuiva Filosofia indiană § Filosofia indiană a luat naștere, ca și filosofia chineză, pe baza religiei și încă păstrează o legătură cu aceasta, deși această legătură exterioară nu a interferat cu dezvoltarea largă și liberă a gândirii filosofice Legătura externă a filozofiei indiene cu religia este păstrată în identitatea sarcinii principale pe care ei și-au pus-o, și anume, în problema mântuirii finale a omului de suferință; dar diferența internă dintre ele constă atât în forma stabilirii, cât și în rezolvarea acestei probleme Dar, în plus, însăși filosofia hindușilor a fost de multă vreme împărțită în mai multe sisteme și școli, mai mult sau mai puțin diferite între ele atât în soluționarea, cât și în temeiurile soluționării întrebării de mai sus Ne vom concentra atenția în primul rând asupra sistemelor care au o distribuție și o influență semnificativă: Vedanta și budismul Hindușii, prin natura lor, au fost întotdeauna înclinați către filozofie și au obținut un astfel de succes în ea în comparație cu alte aspecte ale vieții mentale, încât nu au nimic de invidiat în aceasta nici grecilor, nici măcar europenilor în general În legătură cu această capacitate de gândire filosofică în rândul hindușilor, ea s-a bucurat de multă vreme de o libertate considerabilă atât în societate, cât și în stat: hinduul putea să exprime și să dovedească cu îndrăzneală și deschis orice propoziție filozofică, oricât de mult ar fi diferită chiar și de opiniile religioase predominante Singura cerere pe care, în conformitate cu obiceiul și opinia publică stabilite, oponenții săi i-au putut prezenta era aceea de a dovedi și susține pozițiile lor într-o dispută publică; și nimeni nu putea refuza o asemenea cerere Puterea de stat nu numai că nu a intervenit în astfel de competiții publice ale reprezentanților diferitelor școli și opinii, dar chiar a patronat și a luat parte activ la ele Conform obiceiului de mult înființat, astfel de competiții aveau loc la curțile regilor, care, de obicei, recompensau oamenii de știință, distinși plin de cunoștințe, inteligență și elocvență) Datorită acestor controverse, teologii și filozofii hinduși au dobândit o astfel de inventivitate și pricepere în dialectică, încât lasă mult în urmă arta dialectică a scolasticii europene medievale, cu care filosofia indiană are multe în comun Dezvoltarea ridicată a dialecticii și a filosofiei în rândul hindușilor explică în mare măsură eșecul predicării misionarilor europeni, care în cele mai multe cazuri nu sunt capabili să concureze cu brahmanii iscusiți în dialectică § Acum vom indica pe scurt calea pe care gândirea filozofică a hinduşilor a parcurs pe baza religiei şi vom ajunge la acel punct în dezvoltarea religiei hinduşilor, de unde filosofia începe să se elibereze de religie şi se mișcă independent Am văzut deja (§ ) că ideea unei singure baze și cauze a mulțimii care alcătuiește lumea a fost exprimată de vechii înțelepți-poeți vedici; dar conştiinţa religioasă din acea vreme nu putea satisface în mod adecvat acest gând, care nu este altceva decât expresia unui spirit filozofator Naturalismul epocii vedice antice, care a personificat și idolatrizat cele mai semnificative fenomene ale naturii, a dus în mod necesar la ezitare în ceea ce privește numele și imaginea acestui Unu printre multe Traducând inconștient ideea filozofică de esență și cauză în limbajul conștiinței religioase, filozoful (teolog, mitologic și poet în același timp) din acea epocă se întreba constant în interior: cine este cel mai înalt, cel mai puternic, primul dintre el a răspuns cu zei, ezitând și strigând în diferite momente fie Varuna, fie Indra, fie Agni; sau a încercat să-i spună Lubo'vyu etc Motivul acestei ezitări, pe lângă energia insuficientă a gândirii filozofice, a fost și în zeii înșiși, care sunt manifestările copiilor În natură, pentru percepția senzuală, fenomenele se îmbină și se pătrund unele în altele și, prin urmare, zeii nu sunt solidi și se contopesc; fiecăruia i se pot atribui atributele altora Acest amestec de atribute a fost exprimat mai ales în raport cu cei trei zei principali ai trinității vedice: Indra, Varuna și Agni, cu care feiomenii corespunzători din natură au un element comun și anume lumina !) În prezent, principalul loc de concursuri publice, sub auspiciile guvernului englez, este orașul sacru al Indiei, Benares, unde o masă de pelerini se înghesuie din toată India pentru a se închina locurilor sfinte ale orașului și pentru a purifica ei înșiși din păcate în valurile sacre ale Gangelui * În sprijinul tuturor celor de mai sus, să luăm fragmente din lucrarea lui M Yu'ler Într-un imn, poetul spune: „Nu este unul dintre voi, zei, care să fie mai mic sau mai tânăr: în adevăr, cu toții sunteți mari În numeroasele imnuri ale Vedei, este ușor să găsiți locuri unde aproape fiecare suprem și absolut Deci într-una imnul Agni (focul) este numit „stăpânul universului, stăpânul oamenilor, regele înțelept, evasiva, Grat, fiul, prietenul omului” și chiar și toate puterile și numele altor zei sunt atribuite în mod deliberat lui Agni Un alt imn o descrie pe Indra ca fiind cea mai mare dintre toate: nici zeii, nici oamenii, se spune acolo, nu pot ajunge la tine, o, Indra, tu depășești toate ființele în putere totul, cerul și pământul; tu ești regele tuturor și peste zei și peste oameni (M I Loco citato, , ) Remarcabil este și imnul citat de M Müller, în care poetul nu știe să numească lupta cea mai înaltă, care este temelia lumii întregi „La început s-a ridicat un copil, strălucind ca aurul; era singurul stăpân înnăscut al tot ceea ce există A întărit pământul și acest cer Cine este acest zeu, cui să oferim jertfa noastră? „Cel care dă viață, care dă putere, cel ale cărui porunci sunt onorate de toți zeii străluciți; a cărui umbră este nemurirea, a cărei umbră este și moartea Kyu este un zeu, cui să oferim sacrificiul nostru?" „Cel care, prin puterea lui, este singurul rege al lumii, care respiră și se trezește, cel care stăpânește peste tot, peste oameni și animale Cine este acest zeu etc ? „Cel a cărui măreție proclamă acești munți înzăpeziți, marea și râurile îndepărtate; cel căruia îi aparțin aceste țări, de parcă ar fi cele două mâini ale lui Cine este acest zeu etc ? „Cel prin care cerul este strălucit și pământul este solid; de care este aprobat cerul, cel mai sus deasupra cerurilor; cel care măsura lumina în spațiul aerian Cine este acest zeu etc ? “ Și mai departe în același fel ( p p și urm ) Dar nu numai gândul la o singură fundație pentru mulțimea lumii i-a atras pe hinduși către un singur zeu cel mai înalt; în afară de aceasta, a atras și un sentiment religios, care, cu cât este mai intens, cu atât mai puțin capabil să fie împărțit în același timp între mulți zei De aceasta depinde și acea trăsătură comună în rugăciunile și imnurile Vedelor, preponderent impregnate de un sentiment religios, adresate diferiților zei, că pentru cel care se roagă în momentul rugăciunii există un singur zeu, și anume cel căruia îi este este adresată, iar celelalte, așa cum ar fi, nu există *) d) M Müller ( p și urm ) numește acest fenomen kathenoteism „Hbm (хс” eva pe rând), adică cultul mai multor zei în funcție de tipul de cult unui singur zeu (monoteism) și, după cum pare, vede că conține o trăsătură specială a religiei indiene Credem că fenomenul este inerent tuturor Dubla cerere a unui singur Dumnezeu suprem din partea gândirii filozofice și din partea sentimentului religios și-a găsit satisfacția în dezvoltarea ulterioară a religiei hindușilor Încetul cu încetul, în conștiința lor religioasă, zeul jertfei a ocupat un loc înalt și, în plus, sacrificiul cel mai important, care este deosebit de plăcut tuturor zeilor și, prin urmare, produce un efect puternic asupra lor Acest sacrificiu este Soma *), sucul unei plante narcotice, care era „vinul ceresc” pentru zei, întărindu-i și entuziasmându-i Soma, ca și alte sacrificii și chiar ca toate accesoriile și acțiunile de sacrificiu, personificate ca un zeu, a devenit în mod firesc zeul suprem și cel mai puternic, creatorul zeilor, deoarece el, în esență, era sursa atât a puterii lor, cât și a continuarea existentei Prin urmare, foștii zei supremi renunță la primul lor loc lui Som * ); i se atribuie atribute ale zeilor principali; el este cântat ca „rege al lumii, rege al cerului și al pământului”, „atotcuceritor, atotvăzător, atot-sprijinitor”, „aprinderea focurilor cerești, generând lumina soarelui” etc Dar, desigur, Soma nu putea deveni un zeu absolut Unic, era încă prea senzual (după simbolul său) și în această separare senzuală a rămas una dintre multele Conștiința religioasă face un nou pas, cu care trece într-o regiune în care își găsește o satisfacție mai deplină pentru sine, și anume, în regiunea lumii psihice Acest pas constă în faptul că puterea de acțiune și puterea asupra zeilor se transferă de la jertfă la ceva fără de care, în sine, nu are putere, și anume rugăciunea, rugăciunea, imnul, cuvântul sfânt este un magic, atrăgător și cucerirea puterii Prin urmare, în Rigveda se cântă o personificare foarte transparentă a acestei puteri sub numele de Briga-spati sau Bra (h) manaspati (stăpânul rugăciunii), cărora li se atribuie hyam, pentru că sursa lui este în sentiment, care, în caz de tensiune puternică, în general, și religios în special, se referă în întregime la un singur obiect *) Soma de la rădăcina su — a naște, a excita ) Se poate spune chiar că Soma își cedează direct supremația lui Agni, căci Vedele dezvăluie o perioadă mai mult sau mai puțin lungă când acest intermediar (în focul sacrificial) între zei și om, acest dătător de viață (în căldură) și Omul constant domestic „prieten și frate” părea în conștiință o zeitate comparativ mai înaltă decât Varuna și Indra, mai îndepărtate atributele „atotputernicului universului și al mângâietorului zeilor”’) Dar de la această personificare inactivă, gândirea filozofatoare a trecut rapid la un concept care exprimă adevărata bază a rugăciunii, care este puternică nu în sine, ci prin forță care o creează Această forță a primit numele: Bra ( x)ma ) Este evident că puterea care creează rugăciunea, care are putere asupra zeilor, este puterea care creează atât zeii înșiși, cât și lumea întreagă, că este Cel căutat, care formează baza oricărei ființe Gândind, ajungând în acest punct, nu a rămas decât să găsească esențial definiția acestei forțe și s-a transformat în mod firesc în singura sferă încă neatinsă în care se putea caută-l, în sfera spiritului Forța care creează lumi și zei trebuie să fie aceeași care creează gândul și sentimentul (și rugăciunea) în fiecare suflet, în fiecare atman, (în cel care este el însuși) Deoarece această forță este una și aceeași în tot eu, Atmanul primește valoarea sida universală a spiritului, în care sunt închise toate sufletele private, iar apoi creatorul iar începutul tuturor lucrurilor, într-un cuvânt, Atmanul este definiția lui Brahma, epuizându-l complet „Brahma nu este altceva decât Atman”, spune unul dintre cele mai vechi Upanishade J) Ambele denumiri provin de la rădăcină, ceea ce înseamnă conceptul de expansiune, creștere, umflare ) În acest nume este necesar să se facă distincția între două cuvinte, care diferă în sanscrită doar prin accente, dar având un sens diferit Bra(h)ma, (brâhman cu accent pe prima silabă) a genului neutru în Rigveda nu este folosit în sensul forței creatoare sau al cauzei lucrurilor, ci înseamnă rugăciune în sensul voinței care se străduiește spre divinul, sau în sensul puterii incitante și inspiratoare a rugăciunii Dar deja în Atharvad relativ mai târziu și mai departe în Bra(x)manah, Bra(x)ma (brâhman) este stăpânul a tot ceea ce este și va fi, existând în sine, cel mai bun dintre zei etc Un alt cuvânt: Bra (x) ma (brahman cu accent pe ultima silabă) masculin mai întâi înseamnă rugăciune, citind cu voce tare rugăciuni, un preot (un astfel de sens în Rigveda), iar mai târziu a) zeul Bra (x) ma-creator și primul chipul trimurti hindus și b) un brahman, membru al unei caste Litera: x, pusă de noi între paranteze, corespunde aspirației sanscrite: h În continuare vom emite această scrisoare, conform pronunției ruse ) Atman înseamnă inițial „respirație”, „spirit”; chiar și în Rigveda acest cuvânt era folosit în sensul vieții și al sufletului; mai târziu acest cuvânt a primit sensul de forță, care determină individualitatea, egoismul; de aceea Atmanul este „sinele sau însuși” Uman sau Divin Odată cu realizarea conceptului de Brahma, conștiința religios-filosofică a hindusului se desprinde pentru prima dată de fenomenul senzual și încearcă să-l înțeleagă pe Unul în atributele spiritului Conceptul de Brahma servește și ca punct de care gândirea filozofică se desprinde treptat de forma religioasă și începe să se dezvolte pe teren propriu și mijloace proprii La fel ca într-o religie care a intrat într-o nouă fază a dezvoltării sale (brahmanismul), acest concept este din nou supus procesului de simbolizare și mitologia, un proces în care fantezia nestăpânită în cele mai capricioase forme combină imagini și concepte vechi cu altele noi Ne întoarcem acum la filosofia Indiei propriu-zisă § Scoala de Vedanta Acest nume înseamnă literal: „sfârșitul Vedei”, adică învățătura care completează studiul Vedei; sau altfel, Vedanta constituie „învățătura secretă” (Upanishad), în sensul celei mai înalte interpretări a conținutului al Vedei și, prin urmare, este „scopul final al Vedei” Sistemul filosofic al Vedantei diferă de altele în principal prin faptul că, după cum indică numele său, pretinde că are ca primă bază cuvântul sacru al Vedei și că este de acord cu acesta în concluziile sale Sursele Vedantei Dar înainte de a explica sensul acestei afirmații Vedanta, trebuie să indicăm sursele pe care se bazează acest sistem, începând cu Veda Compoziția Vedelor este foarte complexă, incomparabil superioară în acest sens Bibliei noastre În primul rând, este împărțit în departamente: Rig-, Sama-, Yadzhur-, Atarraotda, care diferă atât în timpul originii lor (Rigrfda este cea mai veche), cât și în conținut (nu chiar totuși) și în formă de prezentare, în special din punct de vedere al scopului într-un cult religios El a împărțit aceste departamente ale Vedei, fiecare separat și toate împreună, încheind părți care diferă una de cealaltă: ) „colecția” propriu-zisă (Samhitâ) de imnuri, poezii, cântece, rugăciuni, exclamații (în timpul sacrificiilor și altor lucruri religioase) ceremonii), etc sub şi ) aşa-numitele Bra(x)manas (Brâhmanas \ care conţin un ghid practic pentru folosirea corectă a materialului care constituie „colecţia” Aceste Bra(x)manas sunt extrem de vorbăreţ şi desenat- tratate sau studii asupra esenței oricărei ceremonii religioase, a ocaziilor, a mijloacelor și a modului de implementare a acesteia; despre semnificația ceremoniei și a acțiunilor, cântecelor, imnurilor sau cuvintelor conexe (despre momentul originii lor și despre presupusele I persoane care le-au întocmit și stabilit Lui Bra (x) m | n ^ m se alătură și, parcă, fac parte din ele, reflecții și interpretări de natură filozofică, în care cel mai profund și cel mai înalt sens al sacrificiului, imnurile, cuvintele și alte accesorii religioase ritualul este expus Acestea sunt capetele finale ale lui Bra (x) om, care a primit denumirea generală „Upanishads” și a inclus în conținutul lor punctele de plecare și începuturile lui Vdanta Prin urmare, cuvântul franc sacru sau Veda crește, pentru adepții lui Vdanta, nu doar din „colecția” și „bra(x)man”, dar și din cele mai vechi „Upanishade” ) Primindu-și principiile principale în principal de la Upanishade, sistemul Vdanta a trecut prin mai multe faze în dezvoltarea sa, din care au rămas diverse monumente care au o mare importanță pentru studiul său Din știința europeană disponibilă, cel mai important monument este Brahma-sutra ) (sau Vdanta-sutras ), atribuite înțeleptului semi-mitic Badarayang sau Bius și formate în cele din urmă în jurul secolului al IV-lea d Hr *) Departe de toate „Upanishadele” cunoscute aparțin aceleiași epoci la originea lor După M Müller, „Brah(x)mana”, de asemenea, căzând în cele antice și de mai târziu, și-a luat forma reală din - î Hr , iar după Regnaud, câteva dintre cele mai vechi Upanishade, care au stat la baza Vedantei, existau deja în secolul al V-lea î Hr Upanishadele de mai târziu au fost compilate, după asemănarea celor antice, în principal în interesul secte religioase mai târziu până în secolul al VIII-lea d Hr ) Sutra înseamnă fir Acest nume este dat unei forme de scriere, foarte des întâlnită în literatura indiană, în care principiile unei doctrine sunt atașate între ele sub formă de lanț, la fel ca boabele unui colier pe un fir Sutrele înseamnă sarcina mnemotehnică de a exprima cât mai multe idei în cât mai puține cuvinte, aranjate în așa fel încât să faciliteze cât mai mult memoria în memorarea predării Studiul sutrelor, datorită conciziei și comprehensiunii lor, presupune întotdeauna sutre însoțitoare sau comentarii scrise în polemica ei cu ei Brama-sutrele au provocat o mulțime de comentarii și explicații, dintre care comentariile filosofului secolului al VIII-lea sunt deosebit de celebre după R X Shankara (Qankara) Brahma Sutre, cu comentariile lui Shankara asupra lor și asupra Upanishad-urilor, formează sursa centrală a Vedantei În fine, rămâne să indicăm o sursă importantă ulterioară a Vdantei, operă cunoscută sub titlul: „Vedântasâra (Esența Vdantei)”, atribuită filosofului Sadananda în secolul al X-lea d Hr expresie foarte precisă și metodică § Acum trecem la prezentarea punctelor principale ale sistemului Vedanta Principiile principale ale Vdanta sunt exprimate în cuvintele Vedelor (mai exact în Upanishade) „tu ești (tat twam asi)” și „Eu sunt Bra(x)ma” (aham brahma asmi)” Prima propoziție înseamnă că esența tuturor lucrurilor din univers, sau realul, care se află în lucruri, în ciuda tuturor schimbărilor, este același lucru care în fiecare persoană constituie esența sa, sinele, sinele (sufletul); a doua propoziție spune că eu și Brahma sunt identici Acest început al identităţii lui Atman şi Brahma se bazează, conform Vedantei, pe revelaţie, care este singura sursă de cunoaştere reală Revelația, adică Veda, a fost inspirată de Brahma însuși; înțelepții nu au contemplat decât această revelație Întreaga lume cu toți zeii va trece, dar Veda nu va trece, pentru că rămâne întotdeauna în spiritul lui Brahma și, prin urmare, la sfârșitul lumii, el o creează din nou cu toți zeii, oamenii, animalele , etc , în aceeași ordine și în aceleași relații ca cele indicate în Vede Cuvântul și gândul ei nu sunt expresii a ceva ce a fost cândva, întâmplător; conţine modelul universal şi etern al fiinţei Dar pe lângă revelație, Vdanta recunoaște și alte metode de cunoaștere și anume: a) experiența, care se descompune în percepție și concluzie, și b) tradiție Prin percepție Cel perceput senzual este dat imediat; printr-o concluzie se cunoaște o astfel de ființă, care nu este supusă percepției directe, spre care se îndreaptă cel perceput, stând în legătură cu ea Prin tradiție el înseamnă Vedanta conținutul diverselor foarte respectate scrieri, dar nerecunoscute ca scripturi sacre, precum Mahabgarata, Sutrele Vedelor, Puranele, Legile lui Manu etc : tot ceea ce în tradiție nu contrazice revelația și se bazează pe ea poate fi acceptat ca adevăr Așa cum o concluzie poate duce, pe baza percepției senzoriale, la cunoașterea a ceea ce în sine nu este dat în percepția senzorială, tot așa tradiția poate face o astfel de adăugare sau adaos la cunoaștere, care nu sunt deloc în revelație, dar pentru care totuși există un motiv sau o sursă în ea punct Valoarea acestor moduri de cunoaștere, conform învățăturilor Vedantei, este direct opusă Pe revelație se bazează cunoașterea adevărată, sau cunoașterea simplă; cunoașterea experiențială este pur și simplu ignoranță, deoarece se bazează pe o iluzie fatală și fundamentală și, prin urmare, întregul conținut al cunoașterii experiențiale este ca un vis, ceea ce este adevărat până când vine trezirea Această opoziție a celor două moduri de cunoaștere se reflectă clar în contradicția completă a conținutului lor În locul unității și identității lumii, stabilite prin revelație, cunoașterea experimentală pune o multitudine de lucruri, imagini și nume; în loc de un singur spirit, indică o multitudine de suflete care apar și dispar odată cu trupul Dintre aceste cunoștințe contradictorii, adevăratul trebuie să fie, desigur, ceea ce, prin însăși natura sa, poate fi etern, neschimbător, absolut Așa nu poate fi cunoașterea care depinde de percepțiile, concluziile și reflecțiile umane, pentru care nu există limită și graniță, astfel încât părerea cel puțin unui mare și înțelept să fie forțată să iasă și înlocuită cu opinia altuia și mai înțelept Această diferență de opinie umană, bazată pe experiență și reflecție, devine categoric inevitabilă atunci când obiectul care constituie scopul cunoașterii nu poate fi dat în percepția senzorială, așa cum este obiectul Vedantei și al altor sisteme filozofice De aceea, cred vedantiștii, au loc dispute și neînțelegeri între filosofi care admit, alături de revelație, experiența și reflecția ca surse de cunoaștere Deci, numai revelația și subiectul, și al căror conținut este etern și nu este supus schimbării și diversității, poate da adevăr și cunoaștere completă, identice pentru trecut, prezent și viitor, și împreună cu aceasta să descopere și adevăratele mijloace de a mântuirea absolută, în timp ce cunoașterea experimentală împreună cu Tradiția poate servi doar la clarificarea și completarea adevărului revelației Importanța acestor cunoștințe se dezvăluie într-un alt domeniu: este necesară pentru viață într-o lume a multitudinii și a schimbării, într-o lume a iluziei și ignoranței Dar, totuși, există o zonă în revelația însăși care contrazice „adevărurile de bază ale Vdantei, și anume învățătura Ved-ului despre rătăcirea neîncetată a sufletului (samsâra) și învățătura strâns legată despre faptele care sunt obligatorii pentru mântuirea (de exemplu, sacrificii, ceremonii religioase și îndeplinirea acestora) Ambele învățături presupun existența multor suflete individuale, diferite de Brahma Ca această contradicție, la fel și cealaltă Vdanta o elimină prin distincția între revelația exoterică și cea ezoterică, care se reflectă în Vdanta însuși în forma sa exoteric și ezoteric, sau din punct de vedere strict filozofic-metafizic și religios-teologic Ambele forme merg una lângă alta și se împletesc una cu cealaltă în toate fazele dezvoltării Vdantei Singura diferență este că, cu cât faza este mai târzie, cu atât mai clar este exprimată în ea conștiința diferenței fundamentale dintre aceste forme, în primul rând și în al doilea rând, cu atât predomină mai mult ezoteric decât exoteric Împătrunderea inextricabilă a relativ puține propoziții filozofice cu o masă de idei religioase și mitologice în Upanishad-uri indică faptul că nu exista încă o conștiință clară și completă a incompatibilității lor în epoca Upanishad-urilor În Brahma Sutra, această „conștiință” este deja revelată, iar în Shankara este destul de clar – deși formele exoterice „și ezoterice sunt împletite și nu sunt suficient de separate una de cealaltă, în Vdantasara cea din urmă prevalează asupra primei § Venind la expunerea punctelor principale ale învățăturii Vedanta, vom indica asupra fiecăruia dintre ele diferența dintre formele exoterice și cele ezoterice Cea mai înaltă cunoaștere metafizică a Vedantei despre Dumnezeu constă în faptul că Brahma și Atman sunt unul și același, sau că esența și baza lumii întregi este esența și baza spiritului *) Adevărat, fi- Aceste două nume sinonime ale Unului diferă prin nuanța în care Brahma stă la baza ființei din punct de vedere obiectiv, Atman – din punct de vedere subiectiv Cunoașterea lo’ofică a lui Brahma constă în faptul că el nu are atribute ale diferențelor și definițiilor, nicio imagine Singurul lucru care se poate spune despre Brahma este că el nu este (adică, existent -sat); dar dacă cineva consideră existența din punct de vedere empiric, nu este Cu toate acestea, în ciuda acestei incognoscibilitate a lui Dumnezeu (în sensul absenței a tot felul de definiții), el este cel mai de încredere „eul interior” dintre orice și, prin urmare, nimeni nu o poate nega Paralel cu aceasta este doctrina exoteric a „ cel mai de jos Brahm”, bazat pe ignoranță Conform acestei învățături, Brahma are multe definiții în diferite privințe El este creatorul, păstrătorul și distrugătorul lumii (în mitologia populară este împărțit în trinitatea Brahma, Vishnu și Shiva); el este puterea fiecărui suflet individual, în cele din urmă este un zeu personal - Domnul (Jțvara) , distribuitorul milostiv al tuturor binecuvântărilor și subiect al rugăciunii, al închinării, al închinării Două forme ale doctrinei lui Dumnezeu sunt, de asemenea, reflectate în doctrina relației sale cu lumea Conform învățăturii ezoterice, numai Brahma există și nu există lume, ceea ce este exprimat cel mai puternic în Vdantasar; yir este o fantomă care se ridică pe pământul ignoranței înnăscute (realism naiv, în limbajul timpului nostru) Potrivit învățăturii exoterice, lumea a fost creată de Brahma, și nu o dată, ci de nenumărate ori, pentru că prin anumite perioade ale lumii este absorbită de Bramby cu întuneric, pentru a se răspândi din ea Pe de altă parte, conform aceleiași învățături, este recunoscută existența unor suflete individuale separate de Brahma, care diferă de Brahma prin diverse activități și abilități mentale, vitalitate și, în general, posibilitatea existenței materiale și individuale (Upâdhi) și în În plus, aparținând „faptelor” sufletului (Karman Cu această oportunitate mereu rămasă de a trăi și de a acționa și cu rezultatele vieții și activității invariabil inerente în ea, adică faptele rele și bune acumulate, sufletele trec din trup în trup, de la viață la viață, cu forma și felul acestei vieți și cota de fericire și suferință asociată cu ea este determinată tocmai de rezultatul general* și natura acestor treburi sunt rostite și faptele tuturor ființelor vii și, deoarece aceste fapte trebuie să primească răzbunare în bucuriile sau nenorocirile vieții, Brahma cheamă din nou și din nou lumea la existență În același timp, Brahma distribuie relațiile tuturor ființelor cu lume într-o astfel de ordine încât fiecare să primească pedeapsa cuvenită din această ordine, adică o ființă cu fapte bune acumulate ar fi fericită, iar cu cele rele ar suferi Lumea este, conform formulei spirituale a lui Vdanta, „răsplătirea celui care face după fapte” sau, altfel, este aceea „de care să se bucure făcătorul care trebuie să se bucure de (d}sh)” de bază, samsara lumii nu are început, adică lumea din trecut a apărut de un număr infinit de ori, deoarece un trup fără fapte nu este de conceput Aceasta înseamnă că orice stare a lumii cu trupuri presupune fapte, adică o altă stare de lumea cu trupuri etc , fără sfârşit despre cercul samsarei fără început şi fără sfârşit, susţinut şi de autoritatea tradiţiei'), Vdanta intră în dificultatea regresiei infinite şi în contradicţia infinitului numărat (adică, că până acum repetarea lumii s-a produs de un număr infinit de ori) Pe de altă parte, exoteric Vdanta contrazice această învățătură proprie despre neînceputul lumii, punând și rezolvând întrebări legate de aceasta cu numeroase dificultăți despre motivul și metoda creării lumii de către Brahma, Întrucât Brahma, din punct de vedere exoteric, o ființă spirituală și cea mai inteligentă, deci, acționează dintr-un motiv, se întreabă de ce a creat lumea În rezolvarea acestei întrebări, cosmologia exoterică a Vedantei, evitând să contrazice atotputernicia lui Brahma, în ipoteza că el are cumva nevoie de lume, și cu cea mai înaltă înțelepciune a sa, presupunând că a creat-o fără sens, fără niciun motiv, tinde spre ideea că crearea lumii, afirmată printr-o revelație incontestabilă, este un act al lui Brahma, săvârșit pentru plăcerea realizării ei, fără nicio intenție legată de acest act ) *) Vdanta în acest sens se bazează pe un pasaj din Puran: „perioadele lumii trecute și viitoare sunt fără număr” (Deus-sen, loco cit ) a) Această explicație a lui Vdanta își are rădăcina în mitul religios al lui Maya, care „l-a sedus pe Etern”, „a adus peste el somn și vise” "la Dar această explicație nesatisfăcătoare este corectată printr-o indicație a punctului de vedere ezoteric, conform căruia Brahma nu a creat deloc lumea Mai mult, problema modului de creație a fost pentru Vedanta sursa multor controverse cu alte școli În primul rând, este întrebat dacă un alt principiu a precedat creația decât Brahma, de exemplu, materia Școala decide această întrebare pe baza Vedei în așa fel încât Brahma este atât cauza activă, cât și cauza materială a lumii și întărește această poziție cu asemănarea unui păianjen, care extrage și din sine materialul din care face un web În plus, Brahma creează lumea fără instrumente și mijloace auxiliare În forțele deținute de Brahma și în tipurile eterne de lucruri conținute în ea, corespunzătoare Vedei eterne, stă baza pentru faptul că lumea constant reînnoită rămâne identică în esență și conține, de asemenea, o varietate de lucruri, aceleași feluri de ființe (zei, go, animale și etc ) și aceleași ordine și instituții (caste, victime etc ), etc etc Cât privește ordinea în care au fost create diversele lucruri ale lumii (spațiu sau eter, pământ, apă etc ), atunci, fără a intra în detaliile prezentării acestui subiect de către vedanți, să spunem că această ordine se apropie cel mai mult de sistemul expirației sau emanației, conform căruia lucrurile pornesc unele de altele, cu excepția primului, care provine direct de la Brahma Diverse dificultăți, legate de doctrina originii lumii de la Brahma, au condus Vedanta la studiul unor probleme filosofice foarte importante, al căror caracter general este că, în rezolvarea lor, acest sistem apropie treptat cosmologia exoterică de ezoteric Una dintre aceste probleme este relația dintre cauză și efect Dacă nu poate exista o relație cauzală între două lucruri care sunt esențial diferite, atunci cum poate lumea să-l aibă drept cauză pe Brahma, deoarece ele sunt esențial diferite (Brahma spirituală? Brahma însuși s-a predat acestei seducție și visează la forme infinit de variate ale lumii Această Maya este caracterizată foarte diferit în ideile religioase ale brahminismului: fie ea este Soția lui Brahma, fie o „curvă indecentă”, fie o forță întunecată fermecatoare etc % si curat, lumea materialelor si nu curat etc )? Vedanta înlătură această dificultate negând cu totul posibilitatea unei diferențe între cauză și efect și afirmând identitatea lor În dovezile acestei propoziții, prin relații cauzale, Vdanta înseamnă nu numai o schimbare a relațiilor de calități, forme și stări ale substanțelor, ci și o schimbare a relațiilor unei substanțe și a calităților sale, precum și a relațiilor substanțelor Deci, papr , printre dovezi se numără propoziţia că orice acţiune există deja înainte de apariţia ei, ca cauză, sau că acţiunea este deja cuprinsă în cauza ei etc Întreaga forță a acestor dovezi se bazează pe ideea prezenței neschimbate a substanței și, prin urmare, orice apariție (acțiune) fie există deja în substanța rămasă (cauza sa), fie apare fără o cauză, ceea ce este imposibil De aici concluzia că lumea (consecința) este identică cu Brahma (ființa permanentă - cauza), dar, desigur, nu și nașterea națională A doua problemă a unității și a pluralității Dacă Brahma este complet transformat în lume, atunci el nu mai rămâne el însuși; și toate definițiile referitoare la el nu au nicio intenție, dacă sunt parțial, atunci este divizată, ceea ce contrazice învățătura unității absolute a lui Brahma Mai mult, această învățătură, care interzice lipsa „părților și diferențelor în Brahma, este contrazisă de raportul de mai sus al cosmologiei exoterice, că Brahma are multe puteri Această dificultate este rezolvată de Vedanta prin arătarea punctului de vedere ezoteric Brahma, nici total, nici parțial, nu intră în lume, care este produsul ignoranței În același mod, multe dintre celulele lui Brahma aparțin aceleiași zone Brahma, care creează lumea multora, rămâne, de asemenea, una și nedespărțită, ca dormind, dar producând multe imagini într-un vis, sau ca un zeu sau un magician, creând diverse fantome ale diverselor lucruri ~ În cele din urmă, pe același teren, apare o problemă morală Dacă Brahma este creatorul lumii, atunci el este creatorul răului care domnește în ea, precum și inegalitatea nedreaptă și crudă, conform căreia unele creaturi (zei) experimentează o plăcere constantă, altele (animalele) suferă constantă, altele ( oameni) sunt într-o stare medie Și în această situație dificilă, nu exista altă cale de ieșire pentru Vedanta decât să ajungă în cele din urmă sub protecția punctului de vedere ezoteric Dualitatea punctelor de vedere s-a reflectat și în învățăturile Vedantei despre suflet Conform învățăturii ezoterice, doar unul dintre sufletele noastre, sinele nostru interior, sau Atman, este exclus din întreaga lume nenumărată a lucrurilor care se află pe pământul ignoranței și al existenței fantomatice Existența reală a Atmanului nu are nevoie de dovezi, pentru că ea este baza oricărei dovezi Dar din moment ce nu există nimic altceva decât Brahma, atunci Atmanul existent este eo ipso Brahma existent, adică ei sunt unul și același De aici rezultă că Atmanul nu este nici o transformare a lui Brahma, nici o parte a lui, pentru că Brahma nu se schimbă și nu are părți Într-un cuvânt, sufletul sau Atman, din punct de vedere metafizic, aparține tuturor acelorași definiții care aparțin Ezotericului Brahma O învățătură Vedanta cu totul diferită despre suflet din punct de vedere empiric sau exoteric În acest sens, Vedanta recunoaște multe suflete, care diferă unele de altele prin abilități și fapte; toate sunt părți ale lui Brahma și, prin urmare, se raportează la el ca slujitori ai stăpânului lor Mai departe, din acest punct de vedere, se dezvoltă o întreagă doctrină despre relația sufletului cu trup, despre relația lui cu treburile, despre libertate și nu libertatea voinței, despre organele sufletului și originea lor etc Ca și cosmologia, această psihologie exoterică se încadrează în diverse dificultăți și contradicții, ca, de exemplu, în presupunerea că Atman sau Brahma, care stă la baza sufletelor, este împărțit, că simte suferința care aparține acestor suflete etc Toate aceste dificultăți sunt în cele din urmă rezolvate și de psihologia ezoterică § Acum să trecem la eshatologia Vedanta, sau la doctrina samsarei sau la transmigrarea sufletelor și la calea spre mântuire Rigveda nu are încă această învățătură: acolo pur și simplu sufletele celor drepți merg după moarte în tărâmul luminos Yama și duc o viață fericită împreună cu părinții lor, în timp ce sufletele răului merg în tărâmul întunericului Numai în cele mai vechi Upanishade îl găsim deja în forma în care a constituit baza pentru escatologia exoterică a Vedantei Conform învățăturii exoterice, samsara este supusă sufletelor care nu au atins cea mai înaltă cunoaștere Baza diferenței în soarta lor după moarte constă în cunoștințele și faptele lor Prin cunoaștere se înțelege aici „știința inferioară” despre „Bramul inferior”, de exemplu, despre faptul că el este Domnul, creatorul lumii, cunoștințele despre atributele sale etc Sub faptele înseamnă împlinirea poruncilor stabilite de Vede, ritualuri, sacrificii, închinare la zei etc Sufletele celor care au făcut fapte bune, dar care nu au cunoștințe (inferioare), după moarte trec prin mai multe stații până la lună și acolo primesc o răsplată în comuniune fericită cu zeii Dar toate aceste fapte nu sunt cheltuite pe plăcere; o parte din ele rămâne și devine baza pentru forma noii apariții a sufletului în lume într-un oarecare corp Sufletele celor care au făcut fapte și știu după moarte merg în însuși împărăția lui Brahma, tot prin multe stații, și acolo sunt fericiți, bucurându-se de unirea cu el și de posesia unor puteri superioare, divine Aceste suflete nu mai renasc deloc și se află în împărăția lui Brahma până la dispariția completă a lumii, împreună cu cele „inferioare” sau având atributele lui Brahma în adevăratul Brahma În ceea ce privește sufletele rele, adică cele care nu au nici fapte, nici cunoștințe, ele primesc mai întâi pedeapsa în împărăția lui Yama, apoi apar în lume pentru a trage o existență mizerabilă în trupurile castelor inferioare, animalelor și plantelor Deoarece, în orice caz, existența în lume este fie plină de dezastre, fie poate fi așa, problema mântuirii definitive, complete și sigure din cercul samsarei a fost de mare importanță atât în religie, cât și în filosofie Conform învățăturii ezoterice din Vedanta, o astfel de mântuire completă nu este posibilă nici prin fapte, nici prin venerarea lui Brahma, căci toate aceste căi sunt căi de schimbare, de trecere de la una la alta Mântuirea nu se face; este şi, ca atare, constă în cunoaşterea a ceea ce este Veda nu spune: „vei deveni asta”, dar spune: „tu ești asta” (Brahma) Cunoașterea identității „sinelui” (sufletul-Atman) și Brahma este eo ipso dispariția ignoranței, a lumii, a sufletului individual, a samsara a renașterii, în primul rând și în al doilea rând, mântuirea, ritualul și obligația de a Poruncile și ritualul sunt doar condiții pentru mântuirea relativă, adică fericirea temporară și cea mai bună parte a vieții din lume, care, după cum am văzut, este de fapt o instituție pentru răzbunare morală Chiar și fericiții, care se află în Împărăția lui Brahma, trebuie, conform învățăturii Vedantei, să primească acolo cunoaștere deplină și să fie în cele din urmă mântuit Aici i se poate pune Vedantha cea mai fundamentală întrebare: cum poate cineva să dobândească cea mai înaltă cunoaștere și, cu ea, mântuirea completă? La această întrebare Vdanta nu dă, și într-adevăr nu poate, un răspuns pozitiv Atmanul, în cunoașterea în care constă mântuirea, este însuși subiectul cunoaștere, ceea ce înseamnă că nu poate fi cunoscut în același mod ca orice alt obiect pe care să-l căutăm, să-l cercetăm sau să ne oprim cu atenție în mod arbitrar; într-un cuvânt, nu poate fi un obiect de cunoaștere Acea cunoaștere care este mântuirea este cunoașterea, dar de un fel special, în care dispare condiția de bază a oricărei cunoașteri, adică cele trei momente care o compun: subiectul, obiectul și relația lor Dar nu mai puțin depinde de noi „noi înșine”, adică de Atman; și dacă acest Atman este opus sufletului într-o formă exoterică, ca un zeu-domn personal, atunci putem spune că această cunoaștere depinde de „Dumnezeu” milă " În forma ezoterică, însă, nu există concept și expresie care să corespundă acestui concept, deoarece relațiile cauzale nu sunt posibile acolo și, prin urmare, în esență, problema cauzei sau a bazei cunoașterii este una inactivă Dar imposibilitatea determinării cauzei cunoașterii și mântuirii nu exclude unele mijloace care înlătură negativ obstacolele în calea posibilei sale realizări Astfel de mijloace auxiliare sunt: a) faptele constând în studiul Vedelor, sacrificii, milostenie, post, pocăință și mai departe în răbdare, liniște sufletească, lepădare de sine și b) meditație evlavioasă asupra celor mai mari adevăruri ale Vedelor, care, de exemplu, sunt altele Acum considerăm că nu este inutil să cităm din diferitele Upanishad-uri, câteva leacuri autentice care au servit drept bază pentru învățătura ezoterică a Vedantei „Ești tu”; „Brahma fără părți, fără fapte, nemișcat, fără minciuni, fără pată”; „nici aspru, nici subțire, nici lung, nici scurt”; „el, nenăscut, atât înăuntru, cât și în afară”; „nici îmbătrânind, nici ofilit, nici pe moarte, fără teamă de Brahm”; „liber de rău și bine, de cauză și efect, de trecut și viitor”; „el nu este nici asta, nici asta” – poziții care neagă toate atributele lui Brahma „Unde ar fi eroare, unde ar fi grija pentru cel care contemplă ') Aceste ziceri sunt luate de noi de la Deussen și Regnaud unitate”; „cine știe nu se teme de nimic”; „cel (cine știe) nu este chinuit de întrebarea ce bine nu a făcut și ce rău a făcut” – poziții care neagă existența lumii pentru cunoscător „Tot acest întreg este doar Brahma” — afirmația despre identitatea lumii cu Brahma „Întregul univers este doar sufletul” — afirmația despre identitatea lumii și a sufletului „El (cunoscând) Brahma dispare în Brahma”; „cine îl cunoaște pe Brahma devine Brahma”; „oricine contemplă ceea ce este mai înalt și mai profund, nodul inimii îi este sfâșiat și toate îndoielile dispar, faptele se transformă în nimic”; — prevederile care stau la baza doctrinei mântuirii prin cunoaștere; „Numai el știe acest lucru (adică identitatea sufletului cu Atman), cine nu știe; și cine știe, nu o știe”; „a cunoaște nu este cognoscibil; a cunoaște nu este a cunoaște” - prevederi care stau la baza doctrinei incognoscibilității subiectului cunoașterii și a inexprimabilității modului în care cunoașterea-mântuire Se efectuează § Unul dintre sistemele filozofiei indiene, pe care l-am expus acum, chiar şi în forma sa exoterică, este o etapă incomparabil mai înaltă în comparaţie cu cea chineză Dacă am menționat deja asemănarea lui Vdanta cu scolastica europeană medievală, atunci din nou această asemănare se referă în principal la aceeași formă exoterică a acesteia Dar chiar și aici, în ciuda asemănărilor, există diferențe foarte importante Principala asemănare este că pentru Vdanta principala sursă a Vedei, pentru scolastică este Biblia, dar marea diferență este că filozoful scolastic a fost forțat de puterea Bisericii să-și accepte principiile de bază, în timp ce cel indian și-a acceptat pe ale sale prin condamnare liberă Prin urmare, artificialitatea și inconsecvența în construcția sistemului, nefirescul în cursul și forma gândirii, ingeniozitatea forțată și golul dialecticii și alte trăsături distinctive ale scolasticii sunt caracteristice numai formei exoterice a lui Vdanta și chiar și atunci, totuși, într-o anumită măsură, pentru că, în cazurile de dificultăți deosebit de grave pentru acordul locurilor conflictuale ale Vedei, ea ar putea întotdeauna, după cum am văzut, să-și găsească drumul într-o formă ezoterică Această formă este acel apendice important care distinge în esență Vedanta indiană de scolastica europeană Acest adjuvant este mai întâi produsul creativității filozofice mai mult sau mai puțin inconștiente, dar libere a hindușilor (în Veda în general și mai ales în Upanishads), și apoi crearea gândirea filozofică nativă, care a dezvoltat aceste concepte inițiale într-un sistem extins și dezvoltat Și în această construcție în sistem, Vdanta diferă semnificativ de scolastică prin aceea că în aceasta din urmă pentru aceasta a fost necesar să se ia sistemul lui Aristotel din exterior și să-l adapteze la principiile fundamentale originale, în timp ce în Vdanta sistemul a fost construit prin dezvoltarea naturală a acestor principii în gândirea filozofică Având în vedere Vedanta ezoteric, putem spune că acest sistem reprezintă pentru vremea sa o dezvoltare extrem de originală, îndrăzneață și consecventă a gândirii filosofice, mărturisind puterea remarcabilă a geniului speculativ al tribului care l-a creat Deși în Vedanta, ca în general în toate sistemele filozofice care au apărut inițial din religie, centrul de greutate se află în etică, dar totuși, alte aspecte ale sistemului au primit suficientă dezvoltare În teoria cunoașterii lui Vdanta, am găsit o privire de ansamblu și o evaluare a diverselor metode de gândire, regăsim și conștiința necesității unui criteriu de adevăr Este imposibil să nu fii de acord cu Vdanta că baza pentru cunoașterea adevărată trebuie să fie ceva de neclintit, independent de aleatorietatea percepțiilor și de concluzia din acestea Este, de asemenea, de înțeles că pentru un sistem filosofic care a apărut din religie și a găsit în temelia acestei religii un concept atât de înalt pe care l-a găsit Vdanta, era foarte firesc să recunoaștem Vda ca un fundament atât de nezdruncinat: dar totuși, această recunoaștere a fost arbitrar, pentru că pentru recunoașterea Ved-ului ca revelație era nevoie de un fundament și un criteriu aflat în afara lor Cu toate acestea, este evident că Vedele constituie pentru Vedanta atât prima sursă de cunoaștere, cât și cel mai înalt criteriu al adevărului său doar teoretic, de jure; practic și de facto, desigur, a fost construit într-un mod diferit Sursa reală, deși nu clar recunoscută, a filozofiei Vdanta au fost datele experienței externe și mai ales interne și procesele generale de gândire, deducție și inducție, în special analogia; Cât priveşte criteriul adevărului, acesta a constat pentru ea într-o critică dialectică a conceptelor bazată pe legea contradicţiei Experiența externă a fost subordonată experienței interne; din aceasta din urma ideile de substanta si cauza au fost pârghiile mobile ale intregii constructii Pentru Vedanta, singurul lucru care exista a fost cel care corespundea ideii de substanță, iar obiectul corespunzător acestei idei a fost găsit de Vedanta < lumea fenomenelor psihice, pe care o numim spirit Remarcabilă este dovada existenței neîndoielnice a spiritului (Atman) și mai departe a lui Dumnezeu, ca spirit (Brahma), constând în faptul că orice dovadă presupune ca ființă de nedemonstrat pe acela în care, pentru cine și de către care se poartă dovada afară Acest argument aparține aceluiași gen ca și celebrul cartezian: cogito, ergo sum și poate fi, conform remarcii corecte a lui Deussen, numit dovada psihologică a existenței lui Dumnezeu Dacă pentru construcția Vdantei ezoterice a servit în principal silogismul, în care ideea de substanță a constituit constant una dintre premise, atunci în construcția Vdantei exoterice, un mijloc important este analogia și asimilarea Așa că Brahma creează lumea ca pentru distracție, ca regii și slujitorii care fac ceva nu de dragul nevoii, ci de dragul petrecerii timpului; sau relația lui Brahma cu lumea este asemănată cu relația dintre materia pliată și desfășurată; sau relația dintre Brahma fără atribute și sufletul individual (în cele din urmă același Brahma) cu forțele și abilitățile (atributele) se explică printr-o analogie extrem de ingenioasă între un spațiu unic și inseparabil și spațiul închis într-un vas Pe baza iluziei și ignoranței, aceasta din urmă pare a fi deosebit de separată de spațiul inseparabil (și chiar mișcându-se împreună cu vasul!); dar odată ce vasul a fost spart sau ignoranța a dispărut — sufletul cunoscătorului este la fel de nedistins de unicul Brahma, la fel cum spațiul vasului spart nu se poate distinge de spațiul în general În ceea ce privește metafizica lui Vdanta, viziunea unilaterală a tărâmului spiritului, care constă în neglijarea activității voinței și a simțirii, pe de o parte, și, pe de altă parte, falsa așezare a lui Brahma și a lumii într-un relație cauzală, a determinat-o să sacrifice realitatea lumii și, împreună, să spunem așa, la scurtarea lui Brahma însuși pentru întreaga lume Acosmismul Vedantei nu are o bază suficientă „Ce este ignoranța și cum să o înțelegem în existența lui Brahma, ea nu dă un răspuns la aceasta În doctrina identității lumii cu Brahma, bazată pe înlocuirea relației dintre cauză și efect cu raportul dintre substanță și atribut, Vdanta, transformând atributul în nimic, transformă astfel substanța în nimic, căci substanța este de neconceput fără atribute si invers Dimpotrivă, din punctul de vedere al acestei înlocuiri, Vedantha a trebuit să declare lumea eternă, (în sensul atemporității), la fel cum a făcut Brahma, ceea ce, totuși, a făcut-o, dar ocolind și nu într-o formă exactă - în doctrina neînceputului și infinitului samsarei, în doctrina, așa cum am indicat mai sus, combinată cu contradicții și dificultăți La sursa de mai sus a acestor și a altor dificultăți în problema relației lumii cu Brahma, există și vagitatea conceptului Vdanta al eternității, pe care îl amestecă cu o durată nelimitată în timp, în timp ce eternitatea este negația tuturor timpurilor (ființă atemporală) Lacunele și deficiențele metafizicii s-au reflectat și în etica Vedantei Voința, adevăratul moment etic în spirit, așa cum am spus deja, este lăsată fără atenția cuvenită și etica este făcută dependentă de cunoaștere, care joacă un rol necesar, dar secundar în etică În chestiunea moralității, desigur, este necesar să știm cu siguranță despre adevăratul obiect și scopul moralității, dar, în primul rând, realizarea acestei cunoștințe presupune deja o voință morală și, în al doilea rând, aceasta, ca atare, este încă departe de întruchiparea sa în acțiune Teoretic, Vdanta refuză să explice cum se dobândește cunoștințele care salvează de la samsara, dar practic, în așa-numitele ajutoare, ea indică calea reală și reală către aceasta Cine știe ce fapte minunate și incredibile de asceză și lepădare de sine sunt întreprinse de bunăvoie de pustnicii și sfinții indieni, poate recunoaște cu îndrăzneală că, după aceste isprăvi pentru ei de facto, lumea distrusă de ei se transformă în nimic și că ei se recunosc empiric identici cu Brahma Admitând acest lucru, putem afirma că învățătura etică a Vedantei despre mântuire își are suportul principal și real, nu în dialectică și nu în revelație, ci în faptele experienței interioare § Acum să menționăm în câteva cuvinte despre alte școli de filozofie indiană, precum și despre Vdanta, care au pretenții la ortodoxie, adică la acordul lor cu învățătura Vedelor Dar, în același timp, în rezolvarea problemelor, ei, împreună cu Veda, admit ca rațiunea este o sursă egală și chiar supremă de adevăr, care diferă semnificativ de Vedanga, care, prin urmare, pretinde o ortodoxie excepțională Principala lor asemănare cu Vedanta este că ei au ieșit și din sursa comună a religiei și, prin urmare, și-au pus problema principală în mântuirea din samsara Sankiya s-a dezvoltat mai devreme decât Vdanta și alte sisteme (în jurul secolului al VI-lea î Hr ); originea sa este atribuită înțeleptului Kapila, despre care nu se știe nimic de încredere Este cel mai independent de sistemul religios și recunoaște rațiunea drept cea mai înaltă autoritate Câteva principii, conform acestui sistem, stau la baza tuturor lucrurilor din lume, care, totuși, se reduc la două: materia sau natura originară și sufletul, format din multe spirite separate, diferite ca grade de perfecțiune Natura este activă și schimbătoare; sufletele nu sunt active și sunt ocupate doar cu contemplarea și studiul formelor naturii Pentru a scăpa de legea samsarei, căreia îi sunt supuse toate sufletele fără excepție, sufletele trebuie să studieze pe deplin natura în toate nenumăratele ei modificări Odată atins acest lucru, sufletul este eliberat de materie și, mai mult, eliberat de puterea iluziei, de ignoranța înnăscută și de legea renașterii și intră în beatitudinea veșnică, care pe latura pozitivă rămâne nedeterminată în sistem Yoga (sau sankiya-gom; yoga înseamnă unire cu Dumnezeu), atribuită lui Patanjali, este o modificare a lui sankiya și înțelege fericirea în unirea sufletului cu cel mai înalt zeu și, prin urmare, tratează în detaliu mijloacele practice care conduc la aceasta poartă Nyaya (însemnând metoda de raționament), atribuită și fabulosului înțelept Gotham, este renumită în special pentru că oferă un întreg sistem de cercetare și raționament corect despre subiecte filozofice Acest sistem este ceva analog cu Organonul lui Aristotel și a devenit, într-o măsură mai mare sau mai mică, proprietatea tuturor școlilor Particularitatea sistemului Gotama este că sufletul poate obține mântuirea numai atunci când își recunoaște propria natură liberă Sufletul care se știe liber nu este supus iluziei samsarei; iar acest lucru poate fi cunoscut doar urmând exact metodele de investigare ale lui Nyaya Vaisesika, atribuită Canadei, este o varietate de nyaya care se distinge prin doctrina atomilor din care provine lumea Mimanza (complet kappa-tyip y = studiul afacerilor) atribuită lui Jaimini se bazează, de asemenea, fără echivoc pe Veda, la fel ca și Vedanta, *) Cuvântul - sankiya, înseamnă inițial număr, iar în sensul ulterioar raționalism Proprietatea sistemului corespunde ambelor sensuri, deoarece calculează principii și se bazează pe rațiune și îl consideră singurul izvor de cunoaștere și mântuire Sarcina principală a lui Mimanza este să studieze, conform Vedelor, faptele și îndatoririle (sacrificii, ritualuri, porunci etc ), prin care se realizează mântuirea, care constă în unirea sufletului individual cu universalul și dobândirea calităților din urmă, care sunt: absența păcatelor, atotputernicia, atotștiința și t sub § Budism ) Literatura budistă din India și din alte țări în care se practică religia budismului a crescut la infinit, dar cele mai importante și mai vechi monumente ale sale s-au păstrat în nord (Nepal) în sanscrită și în sud (Ceylon) în dialectul Pali Potrivit oamenilor de știință, printre ele se numără texte referitoare la Buddha și învățăturile sale, compilate în secolul I după moartea lui Buddha și chiar la primul consiliu ecumenic budist, adunat imediat după moartea sa și condus de discipolii săi personali Budismul a luat naștere pe același pământ pe care a crescut Vdanta și celelalte sisteme pe care tocmai le-am menționat, cu care are același punct de plecare comun – problema mântuirii, a eliberării din renaștere și suferința existenței lumii Diferența sa cea mai remarcabilă față de ele constă în faptul că păstrează o legătură mai mare sau mai mică cu religia dominantă - brahminismul ), iar în budism s-a dezvoltat o nouă religie, extrem de răspândită pe glob, ai cărei adoratori se numără în prezent la de milioane ') Pe lângă lucrările indicate în introducere (§ ), la alcătuirea unui articol despre budism, au fost luate în considerare și următoarele lucrări: Barthelemy Saint-Hilaire'a: Le Boudaha et sa religion Paris, Kern'a: Histoire du bouddlvisme dans Tinde Traducere franceză din olandeză în Revue de l'hist des religions din Barth: Bulletin des religions de Tinde Articol din aceeași Revista pentru Lesevici: tip moral budist În Buletinul de Nord mai ) Vedanta s-a adaptat la ea mai mult decât toate, și de aceea are cea mai mare importanță și cea mai largă răspândire, în timp ce ele rămân școli nesemnificative, ca sisteme filozofice, și secte, ca religioase Religiile budismului și brahmanismului Cea mai importantă asemănare între religia budistă și brahmanism, așa cum am spus deja, constă în sarcina principală - salvarea de la renaștere, și apoi în faptul că budismul, ca și brahmanismul, vede cea mai înaltă zeitate în puterea psihicului, în puterea spiritului, care se dezvăluie cel mai deplin în om Cea mai importantă diferență este că în brahmanism această forță este forța naturii în general, în timp ce în budism este forța naturii umane și individuale Alte diferențe sunt legate de aceasta Salvarea în brahmanism este realizată de Brahma, care este eliberat de propria sa iluzie În budism, mântuirea este opera individului uman, pe care nici alți oameni, nici zei nu o pot face pentru el și pentru el Tot ceea ce îl pot ajuta ei este să indice doar calea spre mântuire, dar el trebuie să treacă pe această cale și să atingă scopul cu eforturile propriului spirit și minți, dezlănțuind iluzia fatală Brahminismul păstrează o legătură completă cu trecutul și se bazează pe Vede, care în budism nu are nicio semnificație În brahmanism, chestiunile de evlavie religioasă (ritual, sacrificiu, purificare etc ) joacă un rol important, în timp ce în budism nu În brahminism, pe lângă cunoaștere, este nevoie de o ispravă morală (respectarea poruncilor, rugăciuni, exerciții ascetice etc ) În budism, exercițiul în sine nu are valoare și servește într-o anumită măsură doar ca ajutor pentru dobândirea cunoștințelor, care singure au valoare În legătură cu aceasta, fosta distincție a castelor a fost păstrată în brahmanism Brahmanii au rămas în mod special slujitori ai zeilor, cunoscând revelația Vedelor și lucrarea mântuirii În comunitatea budistă, totuși, castele nu aveau nicio semnificație *), iar oamenii din toate castele puteau cunoaște cu indiferență adevărul și să primească cea mai înaltă demnitate (a lui Buddha) și putere Această respingere a castei în lucrarea de mântuire și slujire religioasă a zeității a fost unul dintre motivele importante pentru care budismul a fost învins în India de brahminism și răspândit în afara ei În fine, în mitologia budistă, foștii zei naturali și Brahma și-au pierdut semnificația și au ocupat o poziție oficială în fața noilor zei supremi, Buddha și sfinți de diferite grade și perfecțiuni (Buddhas, Paccekabuddhas, Arhats etc ) Buddha Viața fondatorului religiei budiste este atât de înfășurată în țesătura de mit și legende, încât unii savanți o văd ca ') În același timp, trebuie menționat că budismul nu a respins în principiu castele, iar în restul societății, în afara comunității budiste special monahale, le-a părăsit în vechiul mod în biografia lui există un singur vis însorit x) Dar o astfel de opinie, oricât de plină de spirit ar fi ea dusă (de exemplu, de către Kern), este exagerată Există, fără îndoială, elemente de mit în general și în mod specific de mit solar în legenda lui Buddha, dar cu toate acestea, pe baza celor mai vechi monumente ale budismului, putem recunoaște atât existența lui Buddha, cât și unele dintre cele mai importante circumstanțe ale vieții sale şi activitatea ca fapte istorice Aproximativ jumătate din secolul al VI-lea î Hr , nu departe de partea nepaleză a Himalaya, în țara dintre râurile Rapti și Rogini, s-a născut un fiu unui prinț suveran din familia nobilă a lui Shakiev, pe nume Sid-dgarta, iar în copilărie și adolescență a primit un creşterea potrivită unui membru nobil al castei kt atreev Intrat în adolescență, s-a căsătorit și a dus o viață senină în luxul și plăcerile specifice Indiei moștenitorului unei case bogate Dar deodată el însuși a rupt brusc acest curs al vieții și a întors brusc pe calea schitului și a ascezei În țesătura poveștilor legendare este greu de găsit motivele reale pentru această întorsătură, dar însuși faptul că a reprezentat ceva natural și comun la acea vreme în societatea indiană Chiar înainte de Buddha, și chiar independent de influența Vedelor, a apărut, și mai mult decât atât, în oamenii tineri și chiar bogați și nobili, dorința de a renunța la lume și de a căuta mântuirea în asceză și meditație Astfel, chiar înainte de budism, au apărut multe secte, independente de vedism, dintre care secta Jaina era cea mai cunoscută După câțiva ani de rătăcire, autochinuire ascetică și contemplare, în tânărul pustnic, care a devenit cunoscut sub numele de ascetul Gotama, a avut loc o răsturnare interioară în care s-a recunoscut că a găsit adevărata cale către adevăr și mântuire Această cale a reprezentat o modificare firească a căilor deja găsite înainte, de exemplu, cu ajutorul lui Ved și fără el Piakiya-muni (un călugăr din clanul Shakiev), care a primit acum numele de Buddha (== iluminat, cunoscător de adevăr), era convins că auto-tortura, x) De exemplu, Senart (Essai sur la legende du Eouddha) și chiar mai mult Kern în lucrarea de mai sus Critica opiniilor lui Senard poate fi găsită în Oldenberg, iar Kern în articolul lui Barth de mai sus sacrificiile, ritualurile etc , care au jucat până acum un rol atât de important pe calea mântuirii, sunt inutile și nu duc deloc la scop Adevărata cale către mântuire constă într-un singur lucru: cunoașterea și autocontemplarea interioară, sau cufundarea completă în sine și în cele din urmă în renunțarea la orice gând și sentiment și conștiința golului complet sau, care este, de asemenea, în renunțarea la orice constiinta definita Aceasta este scufundarea în Nirvana sau eliberarea de existența lumii și renașterea Acum, Buddha, după ce a atins pe deplin scopul mântuirii pentru el însuși, a rămas în lume doar din dragoste pentru alți oameni, pentru iluminarea lor și predicarea căii pe care o găsise Probabil, starea de detașare de orice definiție; a conștiinței divizate a fost unită în Buddha cu starea de extaz, care apoi, când încercam să o descriem și să o exprimăm cumva, părea a fi o stare de cea mai mare putere și libertate absolută față de, oricare ar fi, limitările existenței noastre obișnuite (spațiu, timp, nevoi, dorințe etc ) De aici convingerea profundă a lui Buddha în calea găsită către mântuire și apoi predicarea acestei căi pot fi recunoscute ca un fapt istoric foarte firesc și probabil, care a stat la baza poveștilor legendare și mitice despre el Restul vieții lui Piakiya-Muni, care primește nume corespunzătoare marii sale chemări (Bgagavat - binecuvântat, Tat-gahat - perfect etc ), este dedicat predicii, care, cel mai probabil, a început în Benares, unde, conform legendei, Buddha „a lăsat să intre roata invatarii ' Buddha a folosit zeci de ani pentru această predică și, de asemenea, pentru întemeierea unei comunități budiste, care, precum și spiritul general și instituțiile de bază, probabil și-au imprimat propriile sale veritabila initiativa personala Buddha a murit în jurul anului î Hr I § Filosofia budismului [] Ieșind ca mai sus I sistemele filozofice, din nevoia religioasă a mântuirii eterne Niya, filosofia budistă reprezintă, în comparație cu ei, cea mai mare expresie a spiritului raționalismului care s-a dezvoltat pe pământul Indiei Filosofia budistă a rupt complet orice legătură cu revelația Vedei: adevărurile ei nu sunt în niciun caz „harul lui Dumnezeu” Citatele găsite în această prezentare sunt preluate din opera lui Oldenberg vie", ci produsul rațiunii umane și al efortului mental Învățătura înțelepciunii budiste, se spune într-o sutră antică: „există proprietatea inteligentului, nu a întunericului" ' Toată filosofia budistă este concentrată în așa-numitele patru adevăruri despre suferință Cea mai veche formă a doctrinei suferinței este probabil cea a lui Buddha însuși și a celor mai apropiați discipoli ai săi Patru adevăruri conțin în sine: doctrina existenței suferinței, apariția ei, abolirea ei și calea către aceasta Primul adevăr este că toată ființa și viața este suferință Suferințele vieții sunt multe și variate; dar destule dintre cele principale pentru toate dezastrele inevitabile: nașterea, boală, bătrânețe și moarte, pentru a face zadarnice și neînsemnate toate strădaniile oamenilor pentru fericirea pământească Suferința este inevitabilă, pentru că în lume nu există nimic permanent, neschimbător, „fără egoism ” Toată fericirea și pacea sunt imediat încălcate, pentru că „tot ce apare este supus morții* „Lacrimile pe care le-ai vărsat în această eternă samsara, în aceste rătăciri”, spune Buddha ascultătorilor săi, „mai mult decât apă în cele patru mari mări” Al doilea adevăr este doctrina rădăcinii din care se naște suferința, rezultat al nenumăratelor renașteri Această rădăcină este în setea de ființă, putere și tot felul de dorințe Setea de a fi vine din ignoranță, care duce la imagini fantomatice de fericire, plăcere, duce la conștiința corporalității (obiectivității) și a numelor Numai această conștiință rămâne în momentul morții și condiționează o nouă iluzie, noi nume și fizicitate și așa mai departe fără sfârșit Corpurile, numele se schimbă, dar conștiința, fantomatologia, setea de a fi și ignoranța fundamentală rămân Al doilea adevăr despre originea suferinței prezintă o dificultate semnificativă în înțelegerea acestei învățături, constând în principal în imposibilitatea exprimării cu acuratețe a acesteia în limbajul uman Faptul este că filosofia budistă neagă ființa, neagă substanța, prin urmare pentru ea nu există de fapt qi al celui care nu știe, sau chiar că ceea ce nu se știe ) Mai departe, pentru această filozofie, nu există nici unul care să aibă imagini fantomatice, care tânjește să fie și, în sfârșit, unul care suferă Respingând substanța, filosofia budismului recunoaște existența doar a unui fapt După formulele ei, există fapte de suferință, dorință, poftă, care nu au legătură cu nimeni și cu nimic și, mai mult, există, sau, mai exact, devin pentru o clipă și în același moment fiind înlocuite cu alte fapte „Se naște o singură suferință, o suferință există și piere* ; se spune în textele antice ale budismului, „nu apare decât suferința; nimic altceva decât suferința dispare din nou” În acest sens, budismul este extrem de asemănător cu heraclitismul grecesc (filozofia lui Heraclit) Această devenire sau ființă a ceea ce nu este niciodată egal cu sine, această oscilație între ființă și neființă, este ceea ce budismul exprimă în imaginile apei curgătoare și ale focului tremurător „Întreaga lume este mistuită de foc”, le spune Buddha discipolilor săi, „toată lumea tremură în foc” Deci, există un fapt (de exemplu, suferința), nimeni nu-l produce, iar dacă este deja necesar (într-o relație cauzală) să vorbim despre producerea lui, atunci trebuie spus că faptul se produce singur Și întrucât această autoproducție nu este niciodată întreruptă și continuă până la infinit, astfel reproducerea, și anume reproducerea suferinței, este infinită ') Ignoranța fundamentală este de obicei desemnată ca necunoaștere a celor patru adevăruri, ceea ce înseamnă că nu există ignoranță în conținutul acestor adevăruri ) Dificultatea menționată mai sus de a învăța despre originea suferinței are două cauze În primul rând, filosofia budistă, cel puțin cea inițială, nu reflecta suficient și era conștientă de operațiile sale filozofice și dialectice și, prin urmare, nu și-a putut exprima clar și distinct conceptele Deci, de exemplu, această filozofie cu greu ar putea să conștientizeze că expresiile în care se afirmă ființa unui fapt au sens doar pentru că implică ființa unor substanțe pentru care, în care, în raport cu care există faptul Cuvintele: "suferinta exista", au un sens atunci cand existenta cuiva sau ceva, a carui stare este suferinta, este asumata in tacere Fara aceasta presupunere, aceste cuvinte nu au sens pe tabla sta fenomenismul (sau pozitivismul) modern , care admite fenomene fără ființe, pentru care, în care și în legătură cu care există aceste fenomene — În al doilea rând, la aceasta s-a adăugat o nedorință conștientă de a vorbi în întregime, deoarece esența clar exprimată a filosofiei budiste ar deranja unsprezece Al treilea adevăr conține doctrina abolirii suferinței, care constă în distrugerea însăși rădăcinii din care se naște ea Este necesar să renunți la setea de a fi, să renunți la poftă, patimi și atracție pentru tot ce este muritor și schimbător, adică să câștigi cea mai grea victorie, victoria asupra patimilor Este necesar să distrugem ignoranța, sursa imaginilor și conștiinței fantomatice, a fizicii și a numelor și, în plus, să o distrugem complet, fiind eliberat pentru totdeauna de renașteri Rezultatul acestei anihilări și abolire a suferinței este liniștea din Nirvana Aceleași dificultăți sunt legate de învățătura despre Nirvana din filosofia budistă ca și de învățătura despre originea suferinței Nirvana, conform esenței filozofiei budiste, este nimic, anihilarea absolută a tuturor ființelor Dar, în același mod, filosofia budistă originară a încercat să acopere acest gând, să se sustragă expresiei sale clare și, ca să spunem așa, să atârne între nimic și ceva nedeterminat Buddha, conform legendei, nu a descoperit cum era viața celui care a primit mântuirea și a respins întrebarea ce este nirvana în sine Aceasta este cunoaștere inutilă; important este că nirvana oprește orice suferință ')• mulți adepți simpli (nefilosofatori) ai religiei budiste Prin urmare, găsim în legendele despre Buddha povești constante că Buddha a respins acele întrebări care nu au servit direct cauzei mântuirii, și anume întrebări despre atât rădăcina pre-lumească a ființei, cât și despre ființa transcendentă după lume Este evident că reprezentanții mai perspicace ai budismului au înțeles că filosofia lor este în esență nihilism, că ei nu au nimic ca sursă a oricărei ființe și sfârșitul ei este nimic Acest lucru a fost pe deplin conștient și clar exprimat în dezvoltarea ulterioară a filosofiei budiste, unde unele școli (de exemplu, Madyamiks) ajung la o negare decisivă a oricărui tip de ființă, care pentru ei este doar o fantomă, un nume Pentru ei, Buddha însuși este doar un nume, iar inteligența și cunoașterea superioară sunt doar o iluzie m) Sub termenul: „nirvana” există două concepte; Nirvana, în primul rând, înseamnă starea subiectivă a celui care a primit cunoaștere (iluminat, buddha), adică conștiința libertății absolute față de lume și dorințele ei și, împreună cu aceasta, conștiința puterii absolute În al doilea rând, nirvana este o ființă transcendentă obiectivă, combinată cu cea mai mare fericire și putere Acest concept s-a dezvoltat în principal în religia budistă și este combinat cu imagini fantastice ale vieții fericite a lui Buddha, Arhats etc Al patrulea adevăr vorbește despre calea către abolirea suferinței și constituie etica propriu-zisă a filosofiei budiste, în timp ce adevărurile anterioare reprezintă metafizica acesteia Calea spre desăvârșire și mântuire, sau „viață sfântă” este dificilă și reprezintă mai multe grade Condiția prealabilă pentru această viață este să aparțină unei comunități budiste monahale În primul rând, trebuie să renunți la viața lumească, proprietatea, familia și relațiile de căsătorie Mai mult, cineva trebuie să împlinească diverse porunci cu privire la sine, oamenii și toate ființele lumii Caracterul general al poruncilor de pe primele trepte ale perfecțiunii este predominant negativ În raport cu sine, de exemplu, trebuie să se respecte abținerea de la neadevăr, minciună, calomnie; în raport cu alte ființe, trebuie să se abțină de la cruzime, mânie, răzbunare, trebuie să refuzi să reziste oricărui rău și violență (chiar și de animalele dăunătoare nu trebuie să te aperi) Compasiunea și caritatea sunt obligatorii în raport cu toate ființele lumii Mult mai înaltă este împlinirea poruncilor pozitive care conduc la cea mai înaltă perfecțiune morală Ele necesită autocontrol, dominație completă asupra dorințelor și senzualitate în forme mai subtile de manifestare Este necesar, de exemplu, să renunți la nevoi și să le reducă la cele mai mici, mai ales să frânezi diversele mulțumiri interne de sine cu puterea ta morală, puritatea, meritele etc În cele din urmă, la cel mai înalt nivel de perfecțiune, cel mai apropiat de nirvana, a trebuit să se cufunde în sine și să se predea complet auto-contemplarii, care a constat în renunțarea treptată nu numai la orice dorințe sau imagini, ci și la gândire și, în final, la conștiință Retrăgându-se treptat din dintre toate ideile (spațiu, timp, sine), înțeleptul se oprește la gândul inexistenței, al vidului: în cele din urmă, renunță la orice gând, chiar și la gândul mântuirii, perfecțiunii etc Aceste stări erau legate de cea mai mare putere: de exemplu, cu capacitatea de a vedea deodată toate nenumăratele existențe trecute ale propriei și ale altora, cu capacitatea de a-și multiplica propriul „eu”, de a apărea și de a dispărea peste tot la un moment dat etc ) Desigur, aceste stări extatice nu se puteau lipsi de diverse halucinații Filosofia budistă, care și-a rupt fundamental legătura cu revelația Ved-ului, este formată din experiență și reflecție sau concluzie În experiență, exterioară și internă, exemplele și analogiile sunt mijloace importante pentru aceasta, pentru care chiar și fabulele servesc adesea ca material Dar un rol deosebit de important în filosofia budistă îl joacă derivarea dialectică a conceptelor pe baza legii logice a contradicției; nu este neobișnuit ca o propoziție sau un concept să fie derivat printr-o serie lungă de propoziții și concepte mediatoare și dependente reciproc Conceptele din gândirea filosofică budistă ating un grad înalt de abstractizare; iubește schematismul, clasificarea exactă și detaliată a conceptelor și se transformă de bunăvoie în subtilități dialectice, de exemplu, în antinomii Deci nu se poate spune că lumea este finită, dar nici nu se poate spune că este infinită sau că lumea nu este nici finită, nici infinită § Vom face acum o Evaluare a Filosofiei Budiste în comparație cu Vedanta Deși budismul, deși neagă substanța, nu este de acord cu Vedanta pe motive, totuși acest lucru este doar aparent De fapt, datorită rădăcinii lor comune în opiniile religioase anterioare, există mult mai multă asemănare între ele decât ne-am putea aștepta Filosofia budistă, în ciuda raționalismului său, a adoptat o masă de propoziții moștenite din tradiție, care joacă pentru ea același rol ca și revelația Vedelor pentru Vedanta Acesta este punctul de plecare general al renașterilor de care trebuie să fii eliberat Ca să nu mai vorbim de faptul că sarcina mântuirii de suferință și posibilitatea ei sunt acceptate fără nicio justificare logică, conform legendei * ), filosofia budistă, în totală contradicție cu ea însăși, a acceptat prin credință că una și aceeași ființă este renaște și suferă Chiar dacă acceptăm această interpretare a budistului fi ) Această abstinență ambiguă (asemănătoare cu heraclitismul grecesc, precum și cu scepticismul) înseamnă că nu este necesar să dezvăluiți adevărul cuiva care nu are suficientă inteligență pentru a pătrunde în el ) Într-adevăr, este posibil ca scopul rațional și moral al activității vieții să nu fie mântuirea de suferință, ci altceva, mai departe, întrucât în filosofia budistă se acceptă și că, conform legii renașterii, suferința, dar trăirea moral, în cele ce urmează io loofii despre renașteri, că nu substanța în sine suferă și renaște, ci „karma”, adică faptele bune sau rele, atunci (lăsând deoparte imposibilitatea ca o faptă să fie într-o stare) încă nu vedem de ce fiecare anume fapta nu se transformă într-o ființă deosebită și nu suferă și nici nu se bucură, după propria demnitate Nu vedem de ce lucrurile eterogene într-un timp infinit par să se formeze și să crească de la sine într-o unitate întreagă, indistinguită, care, ca două picături de apă, seamănă cu o substanță negata Același lucru se poate spune despre mântuire Nu vedem de ce, în timp ce nenumărați copii, buni și răi, continuă să existe într-un timp nesfârșit și sunt răsplătiți într-o viață rea și bună, una dintre fapte, și anume dobândirea cunoștințelor, le distruge brusc puterea ființei și se transformă este la zero Din nou, totul se întâmplă ca și cum ar exista o substanță negata O altă asemănare importantă între cele două sisteme comparate este că în budism, precum Vedanta, sistemele ezoterice și exoterice pot fi recunoscute Pentru primul în budism, se poate considera ceea ce Buddha a tăcut, dar care este clar pentru o minte mai pătrunzătoare, adică nihilismul budist care neagă existența Acel budism mai puțin consistent, care este mai strâns îmbinat cu religia, în care Buddha istorici și alți Buddha sunt eterni, iar Nirvana este un fel de existență fericită etc , poate fi considerat un sistem exoteric Dacă totuși luăm punctul de vedere al acestei diferențe și comparăm formele ezoterice ale budismului și ale Vedantei, atunci asemănarea dintre ele va fi chiar mai mare decât între cele două sisteme în general Astfel, Vedanta ezoteric, așa cum am văzut deja, admite exact în același mod ca și budismul că faptele, închinarea, sacrificiile etc , sunt inutile pentru mântuirea deplină care este atinsă numai prin cunoaștere Conform Vedantei ezoterice, nu există nici o lume; el este o fantomă, nimic În fine, în Vedanta ezoteric, revelația inexistenței de facto va fi răsplătită cu o viață de fericire și bucurie, apoi plângerile budismului din primul adevăr despre suferință sunt exagerate; în esență, există un echilibru între durere și plăcere Într-un astfel de caz, sarcina vieții poate fi un calcul atât de rezonabil (ceva în natura epicureismului grecesc) pentru a cumpăra exact aceeași masă de plăcere și fericire cu o anumită masă de suferință există o modalitate de cunoaștere în care experiența are o importanță primordială, în special legea internă și logică a contradicției Astfel, adevărata convingere a siguranței mântuirii atât în budism, cât și în Vedanta, așa cum am remarcat deja, se baza pe experiența interioară, adică pe conștiința libertății și puterii absolute, experimentată de cel care cunoaște adevărul Asemănarea pe care am indicat-o acum în cele mai importante puncte ale Vdanta și filozofia budistă ne dă putere să vedem în ea o modificare firească, una dintre ramurile evoluției trunchiului general al gândirii filosofice din India Având în vedere dificultatea de a explica originea lumii, plină de suferință, dintr-o singură substanță divină incompatibilă cu suferința, încercarea budistă de a gândi de a respinge această substanță (de unde și ateismul și nihilismul filosofic al budismului) este destul de firească Desigur, această încercare, mai ales având în vedere întregul sistem religios care a apărut în legătură cu filosofia budistă, nu a putut fi realizată în mod consecvent; de unde revenirea constantă la ideea de substanță Singura diferență este că în această întoarcere, în loc de una, sunt multe substanțe, în loc de monism avem pluralism Prin urmare, dacă budismul filosofic consecvent poate fi caracterizat ca nihilism, atunci budismul filozofic inconsecvent trebuie numit individualism Astfel, filosofia budistă intră cumva în seria sistemelor menționate de noi în § , dintre care este cel mai aproape de Sankiya (cu care s-a format în același timp) și de Yogi Dacă nu ar fi dezvoltat pe pământul budismului o religie vastă, a cărei origine s-a datorat multor motive istorice, despre care nu este locul să discutăm aici, filosofia budistă nu s-ar fi putut răspândi pe scară largă și ar fi rămas, ca acelea, o şcoală nesemnificativă Comparând budismul cu Vedanta, trebuie să spunem că acesta reprezintă un sistem mai puțin elaborat, mai puțin coerent și logic decât Vedanta Acest lucru este destul de natural, deoarece Vedanta, în forma sa cea mai dezvoltată, a luat forma mult mai târziu decât budismul și chiar sub influența influenței sale Aici vom termina recenzia noastră despre filozofia indiană și, împreună cu aceasta, despre filosofia orientală Anexa numarul Am văzut că filozofia chineză și indiană au ieșit din religie; au observat și în ceea ce privește grecul, subliniind că conceptele și problemele filozofice sunt deja ascunse în miturile cosmogonice În general, se poate face o propunere generală că cele mai vechi fenomene ale gândirii filosofice sunt strâns îmbinate cu religia și îmbrăcate sub formă de mit, în principal cosmogonic, și că eliberarea gândirii filosofice de învelișul mitico-religios a avut loc treptat O astfel de relație istorică între religie și filozofie ar putea conduce și a condus la opinia falsă că religia și filosofia au în esență același subiect și că diferența dintre ele este doar externă Această părere falsă este completată de o alta, tot falsă, că în religie nu este nevoie de filozofie, și invers, că nu este nevoie de religie, de îndată ce omul poate folosi filozofia și știința Aceste opinii sunt foarte frecvente în societate, deși nu întotdeauna într-o formă clar conștientă Am plasat această aplicație pentru a clarifica relația reciprocă dintre filozofie și religie și indispensabilitatea lor unul față de celălalt La începutul cărții noastre am subliniat esența filosofiei, dar acum să subliniem esența religiei, astfel încât diferența și relația lor reciprocă să fie luminată din ambele părți În plus, ne permitem să spunem că viziunea noastră asupra esenței religiei este rezultatul unui studiu și reflecție destul de lungi asupra acestui subiect dificil și înțeles diferit și, prin urmare, ne gândim că poate acest pasaj din filosofia noastră a religiei nu va fi inutil pentru alţii care sunt interesaţi de această întrebare') !) Acest punct de vedere era deja publicat în în „Trei luni filosofice” publicate de noi, în articolul: „Religia contelui L N Tolstoi”, dar, din cauza difuzării reduse a acestui jurnal, considerăm că este mai bine să tipărim în loc să se refere la acest articol cu un mic adaos și aici Religia nu este filozofie și știință, ci le include ca element Există o opinie (de exemplu, Comte) conform căreia religia înlocuiește știința la o persoană nedezvoltată Religia, conform acestei opinii, este o știință copilărească, în curs de dezvoltare, în care omul primitiv, necunoscând metodele științifice de investigare a cauzelor fenomenelor, își imaginează diverse figuri și explică originea și interconectarea fenomenelor cu acestea Religia, prin urmare, provine din nevoia cognitivă a omului și este, parcă, un surogat al științei De aici rezultă că, odată ce această nevoie poate fi satisfăcută de știința reală (=modernă), religia își pierde rațiunea de a fi și dispare treptat din scenă Această opinie este falsă și unilaterală și este infirmată, în primul rând, de faptul că nu poate explica toate elementele cuprinse în complexele cunoscute din istorie care alcătuiesc conștiința religioasă și, în al doilea rând, este infirmată de caracterul net opus al unora religiile istorice, de exemplu, budismul, care nu are origini, nu le recunoaște, ci le înțelege ca o expresie a legii universale a lumii, în al treilea rând, de către oameni moderni educați științific, care disting semnificativ conștiința religioasă de conștiința științifică și, în ciuda existenței științele, profesează orice religie sau caută una, și în cele din urmă au infirmat de ei înșiși Comte, care, în ciuda conștiinței sale filozofice pozitive, a vrut totuși religioșii și ad-hoc a încercat să întemeieze o religie pozitivă Dar în opinia lui Comte, în ciuda caracterului său unilateral, există și adevăr Nu există și nu poate exista nicio religie fără un element cognitiv, și anume fără cunoașterea, chiar și într-o formă brută, a bazei și cauzei lucrurilor și a omului însuși Concepția și conceptul științific sau filozofic al acestei baze și cauze diferă de conștiința religioasă despre aceasta, deși, prin conținut logic, ele pot fi identice Conștiința religioasă atașează judecății logice despre ele predicate speciale, de exemplu, cele mai înalte, sfinte, cele mai perfecte etc , care nu decurg dintr-o relație pur logică cu subiectul Numai pentru un subiect care gândește logic, este important, pe temeiuri suficiente, să se stabilească că un anumit A există și că acesta este cauza unor astfel de consecințe (a lucrurilor și a unei persoane); pentru același subiect, dar legat din punct de vedere religios de acest A, nu mai puțin importantă este aprecierea suplimentară conform căreia este cea mai bună, cea mai ridicată în comparație cu consecințele, apreciere care nu poate fi explicată doar din nevoia cognitivă, ci din ea interacţiunea cu alte nevoi spirit Din același motiv provine și fenomenul că cunoștințele teoretice (dogma) care face parte din religie este invariabil radiază acea formă care se numește credință, adică cunoaștere, absolut dincolo de cea mai mică îndoială Religia nu este un produs al voinței și activității morale, ci o include ca element Filosofii secolului al XVIII-lea (de exemplu, Kant) au exprimat opinia că rădăcina religiei se află în nevoia și activitatea morală, că omul prezintă și și-a imaginat cerințele morale ale naturii sale raționale sub forma unor porunci emanate din voința lui Dumnezeu De aici s-a tras concluzia că pentru cineva care este capabil, pe baza rațiunii, să-și aducă propria lege morală într-un sistem de porunci, religia, ca surogat al adevărului moral, nu are sens și rațiune de a fi Această părere este, de asemenea, falsă și unilaterală și, evident, este infirmată de faptul că toate religiile conțin multe elemente care sunt complet inutile și inutile (de exemplu, biserica, cultul etc ) pentru îndeplinirea de către fiecare persoană a cerințe morale stabilite de el însuși Nevoia morală a unei persoane are nevoie să determine scopul propriu sau cel mai înalt al activității umane, subordonându-și toate celelalte scopuri; iar pentru aceasta nu este nevoie de nimic mai mult decât ca mintea să găsească o bază și un principiu din care să se poată deduce și construi un întreg sistem de precepte morale, în care toate acțiunile umane să fie subordonate acestui scop Pentru aceasta, nu este deloc necesar să recunoaștem voința lui Dumnezeu ca cauze și fundamente ale lumii, așa cum demonstrează budismul, una dintre religiile lumii; aceasta nu necesită religie, după cum demonstrează epicureismul, care, nefiind o religie, avea propriul sistem de morală și oameni morali care trăiau după acest sistem, aceasta în cele din urmă nu necesită recunoașterea vreunei filozofii și metafizici, ca exemplu de scepticii antici, care nu numai că nu l-au recunoscut pe Dumnezeu, ci și filozofiile, metafizica, științele în general, și totuși aveau propria lor morală (pe principiul ataraxiei), au împlinit și au încercat să o împlinească În fine, opinia lui Kant este infirmată de existența religiilor nu numai cu sisteme morale diferite, ci și cu sisteme care conțin reguli care contrazic în mod evident moralitatea, ceea ce ar fi complet imposibil dacă religia ar fi doar o formă pentru realitatea unei morale unice și universale lege Dar, pe de altă parte, în opinia că religia este un sistem care satisface nevoile morale, există adevăr, pentru că nu există și nu poate exista religie fără o doctrină a moralității Această doctrină se bazează întotdeauna pe ideea cauzei lucrurilor și se reflectă în conștiință printr-un anexă special, care nu constituie o trăsătură esențială a conștiinței morale ca atare Acest anexă constă în faptul că este însoțită conștiința religioasă și morală încredere fermă în semnificația obiectivă a unui act moral, adică că, pe lângă satisfacerea subiectivă a cerințelor conștiinței și conștiinței morale, acesta realizează cel mai înalt bine în întregul sistem al lumii, deoarece atât moralul sau idealul, cât și reale provin dintr-o singură rădăcină și sursă Această formă de conștiință morală, sau imposibilitatea de a pune la îndoială inutilitatea acțiunii morale, împreună cu forma de credință menționată mai sus, se reflectă într-o instituție religioasă specială, Biserica, care nu este altceva decât o credință obiectivată și organizată, dogmatică și morală Religia nu este un produs al aspirațiilor hististe și eudemoniste, ci le include ca element Deja anticii vedeau sursa religiei în frică și speranță („Primus in orbe deos fecit timor”, spune Lucretius); în vremurile moderne, faimosul filozof Feuerbach a susținut cu energie doctrina conform căreia dorințele și nevoile umane sunt rădăcina religiei Această opinie este falsă și unilaterală și este infirmată de faptul că există multe elemente în religii care nu pot fi explicate prin egoism și eudemonism În niciun caz, ei nu pot explica cele mai mari acte de abnegație și lepădare de sine, atât de comune printre asceții și martirii multor religii Egoismul este un contracar prea bun pentru a prefera moartea sigură, asociată nu numai cu chinurile autentice inexprimabile, dar nu de puține ori și cu o pierdere clară a tuturor condițiilor fericirii pământești complete și familiare, pentru a fi preferat promisiunilor dubioase și nedefinite ale religiei Spunem îndoielnic și nedeterminat, pentru că, pe de o parte, în religiile superioare există o interdicție deliberată de a conta pe primirea inevitabil a fericirii eterne promise de teama nu numai de inutilitatea completă a tăgăduirii de sine, ci chiar a condamnării; și, pe de altă parte, poate să nu fie vagă, de exemplu, legătura cu Brahma sau Nirvana etc , în comparație cu reprezentările mereu luminoase și vii ale egoismului și eudemonismului Dar totuși, există adevăr în faptul că eudemonismul își contribuie ponderea și, cu cât religia este mai mică, cu atât este mai mare ponderea participării sale la formarea conștiinței religioase Cert este că omul își pune speranța în împlinirea dorințelor sale în ceea ce înțelege ca fundament și cauză a lucrurilor; este, de asemenea, fără îndoială că îi este frică să îndepărteze de el însuși această forță binefăcătoare și să rămână singur într-o luptă insuportabilă cu nenumărate forțe ostile sau, și mai rău, să o aibă împotriva lui; în cele din urmă, nu există nicio îndoială că vrea să se conecteze cu „cel mai înalt” și, parcă, să pună sub protecția lui tot ceea ce îi poate întări, cumva, bunăstarea: munca, proprietatea, formele și relațiile de viață comunitară, obiceiuri, moravuri etc religioase în conștiință, aceste motive egoiste sunt, parcă, transformate și primesc o colorare aparte, diferită de manifestarea lor generală și obișnuită În primul rând, egoismul natural, din punctul de vedere al căruia o persoană are dreptul absolut la satisfacerea oricărei dorințe, în conștiința religioasă, parcă, renunță la acest drept și consideră posibila satisfacere a uneia sau aceleia dorințe ca harul Dumnezeu, care alege între dorințe și, cu permisiunea lui, sfințește care numai din ele În al doilea rând, motivul eudaemonist în religiile superioare capătă o formă specială în problema mântuirii definitive, veșnice de rău și suferință și fericirea veșnică Întrucât calea către această mântuire veșnică este aceeași care este indicată de cerințele morale, adică calea sacrificiului de sine și a realizării morale, cel mai înalt eudemonism religios își pierde caracterul original și coincide în scopul său final cu scopul moral opus ea in idee Religia nu este un produs al sentimentelor și mai ales un sentiment de dependență față de unitatea absolută a tot ceea ce există, ci include activitatea senzorială și mai ales un sentiment de dependență ca element Celebrul filozof și teolog Schleiermacher a văzut în sentimente dependența rădăcinii și a scopului religiei; ideile și conceptele religioase (adică cunoașterea, filozofia) și acțiunile (adică treburile morale și cult) sunt, în opinia sa, ceva relativ secundar în religie, și anume, mijloacele și modalitățile de exprimare a acestui sentiment de dependență Această opinie este eronată și unilaterală și este deja infirmată de faptul că, după Schleiermacher, acest sentiment de dependență se referă la unitatea lumii întregi și, prin urmare, presupune o idee prealabilă, cunoașterea acestei unități Mai departe, o asemenea opinie ar presupune o teorie psihologică, conform căreia sentimentul în general este principala activitate a minții, ceea ce nu a fost deloc dovedit În cele din urmă, poate exista un sentiment de dependență în plus față de conștiința religioasă, de exemplu, un sclav față de un stăpân, un subiect față de un suveran etc Dar, din nou, există adevăr în această opinie, deoarece un subiect religios are cunoștințe despre cauza și fundamentul lucrurilor și dependența de ea însoțită de un sentiment care are o colorare aparte în comparație cu același sentiment în alte relații de dependență În sentimentul religios al dependenței, elementul de umilire, care poate și însoțește acest sentiment în alte privințe, dispare complet În religie, ea se alătură, în mod firesc, ca o completare necesară, acelei aprecieri mentale speciale, care este exprimată prin predicatele „cel mai înalt, mai desăvârșit, sfânt”, care, așa cum am menționat deja mai sus, constituie un anexă la gândirea a ceva ca cauza lucrurilor Ambele anexe, punând fig- gândirea filozofică pe baza conștiinței religioase, se explică reciproc în două limbi diferite; ceea ce este înțeles de minte ca fiind cel mai înalt, este simțit de simțuri ca singura putere suverană, domnească Religia nu este misticism, ci o include ca element Misticii în general și unii filozofi (de exemplu, Jacobi) văd esența religiei în conștiința dăruirii imediate a lui Dumnezeu minții sau sentimentului și în conștiința contopirii cu el Această opinie este eronată și unilaterală și este infirmată de faptul că, asumându-și valabilitatea, am avea în toate religiile o singură idee despre Dumnezeu și nu am avea deloc budism sau religie, unde legea fatală a renașterii ia locul lui Dumnezeu În ceea ce privește sentimentul contopirii cu Dumnezeu, acesta este posibil și în raport cu alte obiecte (de exemplu, în contemplația artistică) și se deosebește în aceste cazuri de primul doar prin nuanțe și grade de intensitate nesemnificative Dar există adevăr în opinia misticilor, căci nu poate exista conștiință religioasă fără un moment mistic, adică fără un sentiment de cunoaștere directă a ceea ce există sau fără un sentiment de identitate cu absolutul Acest sentiment nu este altceva decât o expresie în limbajul sentimentului a ideii de substanțialitate a ființei și se dezvoltă în principal pe baza conștiinței religioase, atunci când un subiect religios încearcă să-și oprească gândirea asupra absolutului existent (în general, o contemplare mistică a ceea ce este inexprimabil prin orice conţinut specific) Același moment mistic se exprimă în conștiința atracției de a se scufunda, de a fi distrus în absolut, și de aceea sentimentul de contopire cu acesta primește o tentă de dispariție, inexistență a celui în care are loc contopirea Religia nu este un produs al ideii și sentimentului infinitului, ci le include ca element Celebrul filolog și sanscritist Max Müller a propus recent o filozofie a religiei conform căreia esența și sursa religiei este sentimentul infinitului; diverse religii cu idei diferite despre zeu sau zei nu sunt, în opinia sa, altceva decât expresii sau simbolizări diferite ale acestui sentiment și idee de infinit, care este identică la toți oamenii Această opinie este falsă și unilaterală și este infirmată de istoria ideii de infinit Dacă, așa cum crede M Muller, ideea și sentimentul infinitului s-ar forma din orice percepții senzoriale, ceea ce este în general posibil pentru o conștiință dezvoltată, reflexivă, atunci spațiul și timpul ar fi recunoscute ca primele infinitate, dar, după cum știm, au început să vorbească despre infinitul lor filozofi deja destul de târziu, când religia exista deja în forme destul de dezvoltate Dar în opinia lui M Müller există și adevăr, căci orice conștiință religioasă dezvoltată se unește unsprezece â ideea și sentimentul infinitului cu ideea cauzei și esenței lucrurilor și le aplică tocmai puterii sale Forța care a produs nenumărate, acelea și alte fenomene, și produce constant altele noi, este înțeleasă ca o sursă inepuizabilă și nesfârșită a altor posibile; iar această înțelegere se reflectă în limbajul simțirii printr-un sentiment special al infinitului Religia nu este un produs al creației artistice, ci o include ca element Antropologii, istoricii culturali (de exemplu, Helwald) pot întâlni opinia că religia nu este altceva decât poezie inconștientă De aici rezultă că religia își pierde rațiunea de spirit de îndată ce creația artistică devine pe deplin conștientă Această opinie este eronată și unilaterală, în primul rând pentru că nu poate explica toate fenomenele religiei, în al doilea rând pentru că religia există în ciuda dezvoltării depline a creativității artistice conștiente și invers, creativitatea conștientă se aplică obiectelor religioase și, în al treilea rând, că există încearcă în mod constant să justifice religia fără nicio participare a fanteziei creatoare, ca, de exemplu, în deismul rațional, în unele secte protestante, în religia pozitivismului lui Comte Dar există și adevăr în opinia despre originea religiei din activitatea artistică, care trebuie inclusă în amalgamul religios În religiile inferioare, fantezia creativă idealizează reprezentările senzuale ale zeilor; în religiile superioare, ea participă la simbolizarea invizibilului, idee concepută doar de minte Oricât de înaltă în idei și pură din elemente senzuale religia, totuși, ea nu se poate lipsi de simbolizarea obiectelor sale, tocmai pentru că aceasta din urmă este necesară pentru sentimentele de mai sus, care fac parte din conștiința religioasă Sentimentul, pentru o relație vie cu obiectul său, nu poate fi mulțumit cu un singur concept despre el și trezește o fantezie utilă care înlocuiește conceptul cu o imagine: însă însăși seriozitatea, înălțimea și profunzimea sentimentelor religioase nu pot permite acestor imagini și simboluri să apară depind de arbitrariul activităților aleatorii ale fanteziei și necesită ca acestea să fie definite și elaborate strict în conformitate cu ideea celor mai înalte obiecte Activitatea artistică răspunde acestei nevoi, creând simboluri care mulțumesc cu adevărul lor orice conștiință religioasă în relația sa cea mai intimă cu cele mai înalte (de exemplu, Zeus Phidias etc ) Din tot ceea ce s-a spus, este clar că sursa religiei nu se află în cutare sau cutare activitate a spiritului, ci în întregul ei, adică că conștiința religioasă corespunde nevoii spiritului de a se recunoaște ca una în activitatea sa; sau că religia este o unitate sintetică activitatea spiritului Această unitate trebuie înțeleasă nu mecanic, ca suma produselor diferitelor activități adăugate între ele după ce s-au format separat, ci ca rezultat al acestor activități în interacțiunea și întrepătrunderea lor continuă între ele Desigur, putem descompune în abstract conștiința religioasă în diversele sale aspecte și elemente, dar în concret, în implementarea ei efectivă, ea constituie un tot inseparabil, mai mult sau mai puțin familiar sub această formă fiecăruia din propria experiență, deoarece aici, ca în alte activități ale spiritului uman, nu toți oamenii sunt la fel de capabili de conștiință religioasă, dar nu există niciunul care să fie complet incapabil de aceasta Dar dacă aplicăm o analiză dezintegratoare acelui întreg care constituie conștiința religioasă, atunci, desigur, centrul acesteia va fi ideea sau ideea temeiului și cauzei lucrurilor, care, luată izolat, nu este altceva decât o filosofie doctrină sau metafizică Adiacent acestui centru, pe de o parte, este voința egoistă, cu numeroasele ei așteptări, cerințe și instituții care o exprimă și, pe de altă parte, voința morală, cu poruncile ei; expresiile uneia si celeilalte vointe, luate separat, nu sunt altceva decat etica, sau doctrina moralei, doctrina moralei in general si in special (de stat, civila, penala), doctrina obiceiului, decenta publica etc Toate aceste expresii ale activității mentale și voliționale sunt însoțite de sentimente generale (frică, speranță, reverență, așteptare etc ), dar căpătând o colorare aparte în conștiința religioasă, și specific religioasă, de exemplu, un sentiment de dependență absolută față de cel mai înalt și infinit, un sentiment de contopire cu ea Cu toate aceste activități ale minții, voinței și sentimentelor se împletește strâns creativitatea artistică, care, prin crearea diferitelor imagini și simboluri prin intermediul cuvintelor, culorilor, figurilor, liniilor, contururilor, sunetelor muzicale, ajută mintea, voința și sentimentul să determină și stabilește obiectele lor și încearcă să simtă și să traducă concretul în forma abstractului și idealului și, invers, să facă vizibil invizibilul, să numească inexprimabilul, să exprime inexprimabilul Dar, afirmând că conștiința religioasă este o expresie a unității activității spiritului, a plinătății vieții sale, noi, pentru a evita neînțelegerile, trebuie să facem rezerva că nu toată lumea, ca să spunem așa, atribuită religiei, trăiește această plinătate și că cei care o trăiesc o experimentează nu este o dată pe oră Evident, cei care fac din religie în mod grosolan sau subtil un mijloc pentru scopurile egoismului vor fi surprinși dacă li se va spune că ar fi putut experimenta un sentiment de contopire cu absolutul venele lor erau însetate să dobândească, chiar și prin cea mai mare suferință, mântuirea veșnică, deși este întotdeauna posibil ca astfel de momente să treacă trecător și pe nesimțite prin conștiința lor Numai naturile religioase, prin excelență, experimentează adesea conștiința religioasă în toată plenitudinea și totalitatea ei Teoria noastră despre conștiința religioasă, prezentată aici, am putea dovedi în două moduri: inductiv sau indicând fapte din istoria religiilor și deductiv, sau derivând necesitatea unei astfel de compoziții a religiei din sistemul nostru filozofic Dar fiecare dintre aceste căi separat, și cu atât mai mult ambele împreună, ar necesita din partea noastră un întreg tratat, pe care nu îl putem prezenta acum și, prin urmare, nu putem decât să sperăm că cititorii, într-o oarecare măsură familiarizați cu faptele conștiinței religioase, vor observa ei înșiși corespondența lor cu teoria noastră Dar, cu toate acestea, ne permitem totuși să dăm aici câteva considerații scurte, dar, după părerea noastră, puternice în favoarea teoriei noastre și să eliminăm una dintre posibilele obiecții importante Numai teoria noastră poate explica acea instituție socială care se numește Biserica *) și care este un produs al conștiinței religioase Dacă religia provine dintr-o activitate unilaterală a spiritului, atunci nu ar putea exista biserică, căci fiecare astfel de activitate are pentru exprimarea și satisfacția ei instituții speciale care îi corespund Astfel, activitatea cognitivă este exprimată în filozofie și știință și este exprimată în ele diferit decât în religie și în Biserică Filosofia și știința permit întotdeauna posibilitatea îndoielii în conținutul lor și permit o libertate individuală foarte largă în exprimarea acestui conținut Aceeași filozofie, ca și credința religioasă, nu numai că nu permite nici cea mai mică îndoială în conținutul ei, dar nu permite arbitrariul personal în exprimarea ei; pentru aceasta, lucrând în biserică cu precizie și până la urmă dogme strict formulate, care sunt ocrotite de aceeași biserică prin mărturisirea lor constantă de către toți membrii ei Exact în același mod, activitatea voinței egoiste și morale se reflectă în nenumărate instituții sociale, începând de la stat și terminând cu o simplă prăvălie, dar se reflectă altfel decât aceeași voință în conștiința religioasă Aici nevoile egoiste ale omului sunt privite dintr-un unghi special; şi anume în raport cu dependenţa satisfacţiei lor pe bază ') Desigur, folosim acest termen aici în sensul cel mai general și larg și motivele ordinii mondiale în care poate fi realizată De aici, Biserica așteaptă și speră această satisfacție pentru toți membrii săi în general, iar în numeroasele sale rituri și reguli, încearcă să determine cu exactitate atât obiectele dorinței și așteptării egoiste, cât și formele de număr și exprimare ale acestora și teme, pe cât posibil, să limiteze în acest domeniu arbitrarul subiectiv și să-l supui controlului tău În același mod, în raport cu voința morală, Biserica stabilește strict și precis formulele poruncilor, interpretează sensul și sensul acestora în raport cu ordinea divină a lucrurilor și în raport cu mântuirea veșnică, încearcă să determine înseși formele și metoda de îndeplinire a acestora și controlează această îndeplinire În același mod, biserica, în formele sale numeroase și variate de ritual și cult, determină vremurile, locurile și condițiile în care și în care sentimentele religioase sunt exercitate cât mai deplin posibil Nu există nimic de spus despre trăsăturile distinctive ale creativității artistice în religie, în comparație cu alte sfere ale vieții; toată lumea cunoaște caracterul specific al poeziei religioase, picturii religioase, arhitecturii, sculpturii, expresiilor faciale și muzicii Și astfel, biserica este o instituție specială în care conștiința religioasă, sau unitatea activităților spiritului, este organizată și obiectivată și care are trăsături specifice care o deosebesc de multe instituții în care aceste activități sunt organizate și obiectivate separat De aici putem spune cu îndrăzneală că apartenența cuiva la o biserică nu garantează încă existența unei conștiințe religioase în el, ci că existența unei biserici este un semn indubitabil al realizării în sfera ei a acestei conștiințe Mai mult, doar teoria noastră poate explica durabilitatea comparativă a religiilor în fluxul de schimbare și dezvoltare constantă care domnește în lume Conștiința religioasă este un organism în care părți sau elemente există pentru întreg și viceversa întregul pentru părți; în ea, ca în orice organism, o boală sau o anomalie a oricărei părți sau funcția ei nu implică deloc moartea întregului; se îmbolnăvește, dar nu moare, continuă să trăiască Prin urmare, există faptul uimitor că religiile, în ciuda deficiențelor elementelor lor individuale, există și îi satisfac pe mulți Insuficiența și morbiditatea funcțiilor unui organ al conștiinței religioase este răsplătită cu sănătatea altora De exemplu, o religie în care metafizica este insuportabilă și plină de contradicții, sau o religie care jignește o conștiință morală dezvoltată cu regulile și reglementările sale evident imorale, poate rezista mult timp, din fericire de acele instituții sau dogme ale lor care flatează egoismul sau promovează dezvoltarea unor sentimente religioase intense; sau din cauza elementului lor artistic, care dă satisfacție simțului estetic Pe de altă parte, o religie săracă în creativitate artistică sau în instituții care trezesc simțurile se poate satisface cu metafizica ei cea mai rezonabilă sau cu înălțimea preceptelor morale Numai când boala unei anumite funcții a religiei se răspândește la toate celelalte este rară, ea moare în mintea, mai întâi, a secțiunilor mai dezvoltate ale societății și apoi a maselor; iar din ea rămân numai forme moarte fără spiritul care le-a animat înainte Acum vom încerca să eliminăm una dintre cele mai importante obiecții pe care le putem prevedea împotriva teoriei noastre Poate cineva va fi de acord că elementele pe care le-am menționat sunt în forma indicată în religiile superioare care domină societățile care se bazează pe un grad înalt de cultură, dar va cere să le indicăm în religiile primitive, grosolane, ale unor sălbatici precum botokudov american sau african nіam-ngam etc La aceasta răspundem, mai întâi, cerându-ne să ne arătăm cele mai de încredere și mai detaliate descrieri ale religiei unor astfel de sălbatici Din câte știm, informațiile oferite pe acest subiect de călători, misionari etc , sunt foarte fragmentare, rare și contradictorii În al doilea rând, arătând că primii gânditori, precum Darwin, Hartmann, au găsit începuturile religiei la animalele superioare, am putut găsi chiar și în informațiile insuficiente despre religiile sălbaticilor câteva aluzii rudimentare la elementele conștiinței religioase pe care le-am menționat deja În al treilea rând, vom spune că este mult mai rezonabil să studiem orice fenomen pe exemplarele sale mai dezvoltate și mai perfecte pentru a ne forma un concept complet și clar al acestuia Ar fi ciudat, de exemplu, să se determine proprietățile, punctele forte și abilitățile unei persoane pe baza studiului nou-născuților sau chiar a bebelușilor uterini Într-adevăr, cu greu am putea găsi printre sălbatici semne ale a ceea ce înțelegem prin termenul: religie, dacă nu am fi elaborat deja acest concept în religiile superioare cu care suntem cel mai familiar În ceea ce privește înlocuirea filozofiei cu religie și invers, este evident din esența lor că religia poate, într-o anumită măsură, să înlocuiască filosofia, dar nu și invers După cum am văzut, în fiecare religie există un element filozofic, dar în filosofie nu există deloc multe dintre elementele necesare religiei Dar, totuși, religia nu poate înlocui pe deplin filozofia, căci între metafizica religioasă și cea filozofică diferențe importante și semnificative Metafizica filozofică, așa cum s-a spus deja mai sus, admite o relație complet liberă a gândirii cu ea și, prin urmare, este în orice moment deschisă îndoielii și criticii Propozițiile și formulele sale pot fi modificate, eliminate cu totul și înlocuite cu altele noi Filosofia, ca orice știință, nu numai că nu pierde nimic dintr-o atitudine atât de liberă a gândirii față de ea, ci chiar câștigă Dar, odată stabilită, metafizica religioasă este o dogmă, nesupusă îndoielii, schimbării, înlocuirii sau distrugerii; altfel fundamentul însuși al religiei este distrus Dar, totuși, în acele cazuri când, dintr-un motiv sau altul, fundamentele și posibilitățile conștiinței religioase sunt distruse pentru unii oameni, pentru un timp mai lung sau mai scurt, metafizica filozofică are tendința de a deveni centrul conștiinței religioase și, sub condiții favorabile, se transformă treptat în religie Au existat multe exemple în acest sens în istorie Astfel, se poate indica budismul, care la început a fost mai mult o filozofie decât o religie, dar s-a transformat într-o religie În același mod, platonismul în neoplatonism s-a transformat dintr-o școală filozofică, deși nu pentru mult timp, într-o sectă religioasă; aceeași tendință se regăsește fără îndoială a trăit stoicismul etc , - CUPRINS eu PAGINĂ Conceptul de filozofie (§§ , , ) Conceptul istoriei filozofiei (§§ , ) Împărțirea și domeniul de aplicare al istoriei filosofiei (§ ) ■ Anexa nr (Despre motivele existenței multor sisteme de filosofie) nouăsprezece Filosofia Orientului Introducere , și ) Filosofia chineză (§§ , , , ) Filosofia indiană (§§ , , , , , , , ) Anexa nr (Esența religiei) 